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प्रकाशकीय निवेदन के जयपुर 

गुरु महाराज श्री तारणस्वामीने अपनी मेंगल-्वोणर्सि 
भव्योको सम्बोधन करते हुए कहा है कि समस्त जनरजन एवं 

मनरजनको छोडकर जिनर॒जन भबौर मात्मरजनके कार्यमे एकान्त- 

रूपसे मन लगे बिना अपने शुद्ध आत्मस्वरूपके रक्षकी प्राप्ति 

सर्वधा असम्भव है। अनादिकालसे यह भात्मा अपने शुद्ध 
पारिणामिक परमभावको भूलकर पचपरावर्तनरूप ससारमे भ्रमण 
बार रहा है। अनन्तकालमें एक क्षण भी अपने आात्माके सुखका 

आस्वादस किये बिना कृत्रिम, काल्पनिक, क्षणिक सुखकी आशामे 
दौर रहा है, एसे अपने लक्षका न तो ध्याव हैं गौर न उसे 
प्राप्त करनेकी विधि ही जानता है। 

सप्तारके अनन्त प्राणियोकी भाँति भटकते भटकते महाभ'ग्यसे 
हमे यह मनुष्यभव एवं जिनधर्मकी प्राप्ति हुई; पर-तु कुलपरम्परास 
पूजा-पाठ और स्वाध्याय-भक्तिकी रागपय प्रवृशत्तमे हो हम 
परम मान रहे थे;वास्तवमें धर्म क्या है--इसका हमें वोध भी 

नहीं था परल्तु पुषण्योदयसे एकवार हमारा सोनगढ जाना हुआ 
जहां पूज्य प्री कानजी स्वामी अपनी सातिशय दिव्य वाणीसे 
निरुतर धाएवत दिगम्दर जेनधर्मफा यथार्थ उपदेण दे रहे हैं। 
उनको वाणी द्वारा जब दमने सुना कि प्रत्येक वस्तु स्वतन 
& पह-सेतन अपने-अपने स्वचतुष्टयसे रहकर उत्ताद-व्ययकी 
विया बिना किसी वध्यवधानवफ़े कर रहे हैं, क्सो द्रब्यको किसी 
जम्य पब्यनेः कायम साधक या बाधक होवेका जमवकादा ही नह 
ई--शद हुपे क्पार शार्सिया धनुभव हा और एसा छगा कि 
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सचमुच पृज्य स्वामोजी हमारे महाराज श्री तारणस्वामीके 

हृदयमे बेठकर उन्तकी बात हमारे आत्महितके लिये समझा रहे हैं । 

अपने परम्परागत सस्कारोके अनुसार जब हमने गुरु 
महाराज श्री तारणस्वामीके वचतों पर विचार एवं मनन किया 
तब हमे ख्याऊ जाया कि-उन्के भावोकों भूछकर हम सब 
अपना हित करनेके बदले अधहित कर रहे हैं।' एवं अतरसे 
जिज्ञासा हुई कि यदि पृज्य स्वामीजी गुरु महाराज श्री तारण- 
स्वामीके प्रन्थो पर प्रवचन करे तो उत्तकी सातिशग्र वाणीसे 
हमारे ग्रन्थोमे भरे हुए भावोका स्पष्टीकरण होगा तथा हम 

अपनी खोयी हुई निधिको पहिचान सकेंगे । अवसर पाकर हमने 
पू स्वामीजीके निकट अपनी हार्दिक भावना व्यक्त की। हमारे 

प्रति पृज्य स्वामीजीका पुत्रवत् वात्सल्य हैं और निरतर हमें 
सतमार्ग पर चलनेकी प्रेरणा दे रहे हैं... ...उन्होंने हमारी प्रार्थना 

स्वीकार करके “ श्री ज्ञानसमुज्चयसार ? आंदि ग्रन्थी पर प्रव- 

चन किये, उनमेंसे पहले आठ प्रवचन हम “अष्ट प्रवचन के 

तामसे प्रकाशित करवा घुके हैं ओर यह दूधरा भाग आपके 

हाथमे है। आशा है यह दूसरा भाग भी सुमुक्षुओकी आत्महितमे 

सहायक होगा । 

पूज्य स्वामीजीकी हमारे ऊपर इतनी महान क्रपा है कि 

जब हमने सत्त १९६५ फरवरीमे तिसईजी क्षेत्र पर पधारनेकी 

प्रूर्थना की तब पृज्यः ग्रुरुदेवने उसे स्वीकार कर छिया और सघ- 

सहित चिसईजी परधारकर अपने दभहस्तसे नत्नतिमित भव्य 
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स्वाध्यायमन्दिरका उद्घाटन किया, एवं तिरुक-प्रतिष्ठा महोत्स* 
वकी क्ोभा बढायी। इसी अवसर पर श्री प. बाबुभाई फतेपुर 

वाले भी हमारे निवेदन पर छह सौ यात्रियोके सघसहित 
निसईजी पधारे थे और वीतराग धर्म एव जिनशासनकी 

अपर प्रभावना हुई थो । 

ब्रह्मचारी श्री हरिलाल जेनके हम बहुत आभारी हैं जिनके 
परिश्रमसे यह पुस्तक हम आपके हाथमे दे सके हैं। भजित 

मुद्रणालयके मालिक श्रो मगनढछाल जेनका भी हम आभार 
मानते हैं जिन्होने इस पुस्तक्की छपाईका कार्ये अल्प समयमे 
सुन्दर ढगसे कर दिया है। साथ ही हम भाई ताराचन्दजी समैया 
ललितपुर वालोको भी धन्यवाद देते -हैं जिन्होंने श्री ब्रह्मचारी 
हरिलालजी द्वारा लिखे गये गुजराती प्रवचनोक़ा हिन्दी अनुवाद 
बडे परिश्रमपूर्वक सरल एवं सुन्दर भाषामे कर दिया है। अन्य 
सब सहयोगियोका भी हम आभार मानते है । अन्तमे हम भावना 

भाते हैं कि--आत्मस्वभावसे अभिन्न एवं समस्त परभावोसे भिन्न 
एक, पूर्ण, अनादि-अनत, मुक्त, समस्त सकल्प-विकल्पजाल जिसमे 
अवगराहत करनेसे विछीन हो जाते हैं--ऐसा प्रकाशमान शुद्ध 
निश्चयनयका विषयश्ूत पदार्थ हम सबके हृदयमें उदयमान हो । 

सोनगढ 
श्रावण पूणिमा 

वीर सवत् २४९६ 

विनीत-- 

भगवानदास शोभालाल 

पक्का त)2ई उन्कीी 



भूमिका 
वोर स २४८८ में दसलक्षण पयूं षण पर्वके समय सागर 

निवासी समाजभूषण सेठश्री भगवानदासजी, सेठश्री शोभाल[।लजी, 
टिमरनी निवासी शोठश्री चुन्नीलाछूजी, प श्री जयकुमारजी 

आदि महानुभाव सोनगढ आये थे, उस समय समयसारकी ४७ 

दक्तिके ऊपर एवं प्रवचनसारके ऊपर पू श्री कानजी स्वामीके 

अध्यात्म रसपूर्ण प्रवचन सुनकर वे बहुत प्रभावित हुए, और उनको 
श्री तारणस्वामी रचित हास्नोका मामिक अर्थ पू श्रो कानजी 
स्वामीके श्रीमुखसे सुननेकी जिज्ञासा हुईं। उनकी विनतीके अनुवार 
श्री तारणस्वामी विरचित श्री ज्ञानसमुच्चयसार आदि प्रथोके 
सारभागके ऊपर श्री कानजी स्वामीने अध्यात्ममावनासे भरपूर 

विवेचन किया। यह आध्यात्मिक विवेचन सुनकर सेठ श्री 

भगवानदासजी, शोभाछालजी आदिको बहुत प्रसनन््तता हुई और 

आठो प्रवचन छपवानेकी उनकी भावना हुई। तदनुसार उन्ही 
प्रवचनोका एक सग्रह “ अष्ट प्रवचन ” ( प्रथमभाग ) के रूपमे 

( हिन्दी-गुजराती दोनो भाषाओमे, छह वर्ष पहले ) प्रकाशित 

हो चुका है, जोकि जिज्ञासुओको सम्यक्त्वकी उत्तम प्रेरणा 
देनेवाला है। 

वीर स २४८८ के बाद भी प्रतिवर्ष सेठश्री सोनगढ 

आते रहते हैं, और उत्साहसे स्वाभीजीके_ प्रवचनोका लाभ लेते 
हैं । आपने करीब दो छाख रूपयोकी "लागतसे सोनगढमे विशाल 
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श्री निसईजी क्षेत्र ( मल्दहारणढ़) में पूज्य श्रो कानजी 
स्वामीके लाथ समाजभूषण सेठ श्रो भगवानदासजी तथा 

सेठ थ्रों शोभालालजी 
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श्री निसईजी क्षेत्र ( मब्द्वारगढ़ ) के नवनिर्मित स्वाध्याय- 
भवनमें पूज्य श्री कानजी स्वामीक्की दायीं भोर श्री क्षुद्लक 
पूणसागरजी तथा बायीं ओर तारण समाजके प्रसिद्ध पिद्दान 
त्र॒गुलाबचंदजी बेठे हैं। श्री सेठ भगवानदासजी तथा उनके 
भश्राठनन श्री माणिकचन्दजी आदि भी दिखायी दे रहे हें । 

ड््यि 
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मकान बनाया है,-जिसका वातावरण त्तत्त्वचर्चा जादिसे एक 

आध्यात्मिक आश्रम जैसा बना रहता है ! दूसरी सारू (वीर 

स. २४८९ पें) सेठजीको फिरसे श्री तारणस्वामीके ग्र॑थोंके ऊपर 

विवेचन सुननेंकी उत्कठा हुई, और तदनुसार पू. श्री कानजी- 

. स्वामीने दूसरीबार भी अष्ट प्रवचन किये, अबकी बार श्री 

तारणस्वामी रचित 'उपदेश-शुद्धसार के मोक्षमार्ग नामक अधिकार 

पर प्रवचन किये; उसमे यह समझाया है कि सच्चा जिनो५देश 

कंसा होता है” उसका सार क्या है ” और जिनोपदेदमें मोक्ष- 

मार्ग केसा दिखाया है ? उस मोक्षमार्गका मूल सम्यग्दशेन' है, 
” उसका स्वरूप भी खूब समझाया है-जो कि प्रत्येक मुमुक्षुके लिये 

अत्यंत उपयोगी है। दूसरी बारके यह अष्ट प्रवचन इस पुस्तकमें 

प्रकाशित हो रहे हैं । अष्ट प्रवचनोके उपरान्त दो परिशिष्ट 

दिये हैं; प्रथम परिशिष्टमें समयसार गा १४४ का प्रवचन 

है-जिसमे सम्यक्त्व प्राप्त करनेकी रीति अनोखे ढगसे समझायी 

है; और दूसरे परिशिष्टमे, सेठश्रीके नये भवनका सोनगढमें 

जब उद्घाटन हुआ उस समय भवनमभें ही दिया गया स्वामीजीका 
प्रवचन है,-जिसमे सम्यग्हष्टि-धर्मात्माकी दिव्यहष्टिका रहस्य 

खोला है । इसे तरहसे यह दूसरे “ अष्ट प्रवचत ” भी जिज्ञासु- 

जीवोको बहुत उपयोगी हैं और सच्चे मोक्षमार्गका स्वरूप 
दिखलाकरण सम्यदर्शनकी प्रेरणा देने वाले हैं । 

इसके उपरान्त फिर तीसरीबार भी स्वामीजीके अष्ठ प्रवचन 
हो चुके हैं- जो कि यथासमय ' प्रकाशित होगे । 
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श्री शानरामुच्चययसार, उपदेण-शुद्धसार श्री ममलपांहुड एवं शो 
शआ्रावफाचार आदिग्र थोके रचयिता श्री तारणस्वामी विक्रम संवत्- 
की १६वीं श्ताब्दिमें मध्यप्रास्तमें हुये। मध्यभान्तम अनेको 
भिज्ञासु मापकी अध्यात्मशलीसे प्रभावित हैं | अपके द्वारा रचे गये 
ग्रन्योमि बारबार श्रो पुन्दबुन्दस्वामी, अमृतचद्धस्वामी, समस्तभद्र 
स्वामी भादि आचायंकि समयसार-प्रवचनसार-स्वयंभूस्तोत्र आदि 
शास्त्रों का प्रभाव दिल रहा' है । आपकी प्रतिपांदनप्षली अध्यात्म- 

रससे भरपूर है, इससे आपके मंधोंके ऊपर दिये गये यह प्रवचन 

भी अध्यात्मरसिफ जनोको अवश्य इचिकर होंगे। अध्यात्म-प्रेमी 

सेठत्नी भगधानदासजी शोमालालजीने इन प्रवचनोंके प्रकाशन द्वीरा 
अपनी अध्यात्मप्रचारकी जो भावना व्यक्त की है भर स्वयं 

भी वध्यात्मका जो छाम ले रहे हैं वह प्रगसनोय है । हंमारे 

साधर्मी वन्धचु भी इस “अष्ट प्रवचन के द्वारा अध्यात्मरसका 

पान करके सम्यर्दर्शन प्राप्त करें और मोक्षमार्गके पथिक 

वने--यही मगल-कामना है। 

श्रावण पूर्णिमा ] 
वीर स २४९६ --ञ्र, हरिलाल जैन 

सोनगढ़ | 
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0 स्वयं आपेको तारनेवाछा है... | 
३55%%5<5555858558&8₹99%5898949&6६969५563 

सर्वक्ष भगवानके उपदेशमें मोक्षमाग कहा गया है, उन 

सर्वेश् भगवानके उपदेशका सार क्या है कि-जिखसे भोक्ष- 
मार्ग प्रगट होता दे ? यह बात शी तारण स्वामीने * उपदेश 
शुद्धसार ” सें कट्दी है। उसमें ४९२ दीं गाथामें कद्दा है कि 
निर्मेल स्वरूपी आत्मा स्वयं अपनेको तारनेवाला है। 

अप्य व अप तार नाव विसेस च पार गच्छेति। 
अप्पे विमल सरूवे कम्म॑ खिपिझन तिविद जोएन ॥ ४९२॥ 

निर्सेल स्वरूपी आत्मा स्वयं अपनेको तरता दे। सेदशान- 

रूप विशेष नोकासे आत्मा स्वयं दी संसारसमुद्रसे पार होता 
» है। जिस प्रकार नोका अपने स्वभावसे ही तैरनेवाली दे उसी- 

प्रकार निर्मेल् स्वरूपी आत्मा अपने स्वभावसे ही कर्मेका 

' क्षय फरके भव समुद्रको पार करता है, इसप्रकार आत्मा स्वय॑ 
ही स्वयंको वारनेवाला है--ऐसा भगवानका उपदेश है, ऐसे 
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उपदेश हो शुद्ध उपदेश शै। 'शअप्पं च अप्प तार।? कोई 
दूसरा भात्माफ़ो इयाय्रे अथवा कोई दूसरा आत्माको तारे 
ऐसा उपदेश शुद्ध नहीं है, अर्थात् वद्द भगवानका कद्दा हुआ 
उपदेश नहीं है। शुद्ध उपदेश तो बद्दी कद्दा ज्ञायगा जिसमें 
आत्मा रुवर्य अपनेको घिमर स्वभावके आश्रयसे तारता है 
ऐसा वाया गया है। परके अवर्लंबनसे या रागके अवरूवनसे 
तारनेको कोई कद्दे तो चद्ध भगवानका उपदेश नहीं, घद् शुद्ध 
उपदेश नहीं परन्तु अशुद्ध उपदेश दै अर्थात् मिथ्या उपदेश 
है। सगवानने तो चिमल स्वभावके आश्रयसे ही भदसे पार 
होनेका कहा दि। 

# थरुद्ध उपयोग हो मोक्ष जानेक्ा जहाज है * | 

आत्मा शुद्ध उपयोगस्व्ररूप है वह स्वर्य जद्दाजके समान 

है, ज्ञिसप्रकार जद्दाज स्वयं हो तैरकर समुद्गको पार करता 

है उसीप्रकार शुद्धोप्योगी आत्मा स्वयंके कर्मक्षय करके 

संसारसे पार दोता है, शुद्ध उपयोग द्वी कर्सक्षयका कारण 

है और चह्दी भवससुद्रसे तरनेकी नोका दै। 

आत्मा एक शुद्धोपयोगभावधचारी द्वै। यही एक भाव 

जदहाजफे समान है। जेले जद्दाज आप ही चलकर समुद्रपार 

दो जाता है वैसे ही शुद्धोपयोगभावधारी आत्मा आप ही ' 
संसारसे पार दोता है। यही एक भाव फर्मक्षयकारक है। 

इसप्रकार शुद्धोपयोग ही मोक्ष जानेकी नोका है। ह 
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# शुद्धस्वभावकों साथे वही साधु अर्थात् साधक # 

प्रत्येक आत्मद्र॒ग्यमें अनन्तगुण हैं, उसकी ज्ञानकारीके 
बिता सच्चा ध्यान या साधुपना नहीं होता, ' साधु ' अर्थात् 
शुद्धआत्माका साधक, उसमें सम्यग्दष्टि भी आज्ञाता है, वह 
अनन््तमुणरूप अपने आत्मद्रव्यकों साथकर उसमें लीन होतां 
है। “लीन अनन्त नन््तं. . ? (उपदेश शुद्धसार गा० ५५) 
आत्मामें फालसे अनन्त, संख्यासे अनन्त ओर खसामथ्यंसे भी 
अनन्तगुण हैं. (क्षेत्रसे अनन्त नहीं) ऐसे आत्माको घर्मी 
साधता द|। साधु आत्माकी अनन्तानन्त शक्तियोंके पद्चिचानने 
वाले होते हैं। आत्मा अपने अनन्त ग्ुण-पर्यायोंका समुदाय 
है, उसी आत्माके स्वभावमें तन््मय हो ज्ञाते हैं। झ्ीब ज्यों 
ही निश्चयनय द्वारा इसप्रकार अपने आत्माकों देखता है 
त्यों ही समताभाव ज्ञा्रत द्ोता है और राग-दह्वेष छूट जाता 
है, आत्मज्ञानरे साथ वीतरागभाव आया बढद्दी सच्चा 
सद्दकार है, उसमें ही निश्चय महाज्त आ ज्ञाता है, रागादि- 
भाव छद्विसा है ओर घीतरागीसाव परमार्थ अवदिसारूप 
निश्चय मद्दाबत है, वही सत्य स्वरूप है, उससें पर भावोका 
अद्दण न होनेसे वह अदत्त है, बद्मस्वरूपमें शाचरणरूप घह 
भह्मचये है, ओर उलसें अपने स्वरूपके अतिरिक्त दूसरेका 
कोई ममत्व न होनेसे वद्दी अपरिभ्रह है, इसप्रकार वीतराग- 
भाषमें पांचों निश्चय महाघ्रत समा ज्ञातते हैं, ओर उसके 
अवरूंबनसे जीव संसारसे तर जाता हि। 
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। # तरनेका मार्ग | | 

देखो, यद भगवानका उपदेश ! बोतरागभाव दी भग- 
चानके उपदेशका शुद्धसार है, जो जीव ऐसा उपदेश ग्रहण 
कफ़रके तरता है वद्द अत्यन्त भादुर और विनयसे कहता दे कि 
अट्ठो ) ऐसा शुद्ध उपदेश देनेवाले देव-गुरु द्वी तरणतारण 
हैं। अपने स्वतत््वको अनन्तगुणस्वरूप ज्ञानकर उसमें लीन 

होना मोक्षमार्ग है, सम्यसदशतन-झ्ान-चारित्र अपने भात्माके 
आश्रयसे द्ोते हैँ भौर उससे द्वी आत्मा अपने आपको तारता 
है; जिसप्रकार नौकाका स्वय तैरना स्वभाव है चेसे ही 
निर्विकष्प चिदानंद् प्रभु आत्मा स्वयं तरनेके स्पभाव बाला दे, 
रत्नन्यसे यथद स्वयं अपनेको तारता दे | 

आत्माका सम्यग्दशन तरनेके स्वभाषवाला है 
वह अपने आत्माके आश्रयसे स्वयं ही होता है, 

- आत्माका सम्यरक्षान तरनेके स्वभाववाला है 
घहद अपने आत्माके आश्रयसे सरवयं द्वी होता है, 
आत्माका सम्यक् चारित्र तरनेके स्वभाव याला है 
घह अपने आत्माके आभ्रयसे रुषयं अपनेको तारता है। 

घेसे स्व-भाभित सम्यग्द्शन-शान-चारित्रले जात्मा स्वयं 

हो अपनेको तारता दै--अप्पं थे अप्प तारं--जिसने ऐेसा 

मार्ग ज्ञान छिया उसने त्तरनेका मार्ग जान लिया, उसने 
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भगवानके उपदेशका शुछसार जाना--वह स्वेय ही अपना 

'तचारणहार ' हुआ। 

| करनेका उपाय बताने तरनेका उपाय वतानेवाले देव-एत्शातर॒| 

इस प्रकार, भात्मा स्वयं विमर स्थरूप है, उसका 
सम्परदशन-शान-चारित्ररुप विमल परिणाम ही मुक्तिका कारण 
है, दूसरा फोई मुक्तिका फारण नहीं। पेसा मोक्षमाग भगवानने 
कदा है ओर ऐसा कहनेवाले देव-ग़ुरु-घर्म ही पृज्य हैं। पृष्ठ 
५६ गाथा ७७में कदते हेँ कि सब देवोंमें उत्तम (अर्थात् 
सच्चे ) श्रो धरिहंत देव दी हैं, गुरुभंमें सच्ची इप्टिचाले 
निश्रेथ साधु द्वी परमणशुरु हैं, धर्मोमें स्वेत वीतराग देव दारा 

फदा परम घीनरागभावरूप धर्म दी घर है, विजेताओंमें 
उप्तम जिन परम शुद्ध ऐसे अहेन्त ओर सिद्ध परमात्मा हैं । 
मोक्षार्थी जीवोंको ऐसे उत्तम देव-गुरु-चर्म ही पूजनीय हैं । 
सेदपान पूर्पफ ही इनकी सच्ची पद्चिचान दोती है, और 
तभी शुद्ध सम्यपत्व भर्थात निश्चय सम्यकत्व होता है। निम्चय 
सम्यरदशनझो ऐी शुरू सम्यफ्त्वकी तरह चर्णन फिया दे, घट 
जोथे गुणस्थानसे दोता दे । 
ग्र 

# शुद्ध सम्पक्तका उपदेश # 

शुरू सम्यफ्वद्ाा कथन करते हुए गाथा ७दमें श्री तारण- 
स्थामी कहते दे कि-- 
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सम्मत्त सुद्ध सुद्ध, खुद्ध दरसेइ विमल रूवेन । 
आत्मा राग्र-द्वेषदपष भावकर्मांसे भिन्न, द्रव्यकमोसे 

भिन्न और दारीरादि नोकमॉसे भी भिन्न है। आत्माका ऐसा 
शुद्धस्वरुप देखना, अनुभव करना इसको दी भगवानने शुद्ध 
'सम्यक्त्व कहा है और वह मोक्षका मार्ग है | वीचमें राग 
आवे तो बंधका मार्ग है, मोक्षका मार्ग नहीं । अपने शुद्ध- 
>स्वभावका भान होनेसे शरीरमद् आदिका त्याग हो जाता 
है, क्योंकि जब देद दो में नहीं तब मद फिसका ? इस प्रकार 
शुरू आत्माको अदामें लाना परमशुझ सस्यकक्त्व है वहीं 
,निविकल्प  सम्यरद्शन अथवा निश्चय सम्यरदर्शन है। 
पेसा सम्यग्दशनका उपदेश ही शुद्ध उपदेश है । वद्दी सार 
है और वही भव्य जीवोंके लिये “इशष्ट उपदेश ' है, इससे 
'विरुद्ध ( पराध्यसे-रागसे लाभ माननेबाला) उपदेश इृष्ट 

'नहीं, सार नहीं, शुद्ध नहीं, परन्तु वद्द तो अनिष्ठ, असार, 
अद्युद्ध ओर जीवका अद्वित करने बाला है। 

% भगवान शुद्ध द्रारा कहा गया उपदेश # 

श्रीपूल्यपाद स्वामीने “ इश्ोपदेश 'में जीवके द्वितका 

उपदेश देते हुये कहा है कि--सभी निमित धर्मास्तिकायचत् 

हैं अर्थात् अकिचित्कर हैं- ' गतेः घर्मास्तकायवचघ् |” कोई 

दुूसरेकोी शानो अथवा अश्ानी नहीं कर सकता, आत्मा 

स्वर्य दी ज्ञान अथवा अश्लान फरता है, स्थ-आश्रयका ऐपा 
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हृए्ट (हितकर) उपदेश समझे तब ही देव-गुरुकी सच्ची 

पहिनान होती है | वीतरागी देव-गुरुने क्या कद्दा इसकी 

पहिचानके विना देव-शुरुकी शुद्ध श्रद्धा केसे रहे? ओर ऐेसी 
अद्ध-पीतिके विना फैचल शुभरागकी क्रियाओसे जीवको 

घर्मका कोई लाभ नहीं होता । शुभ भाव दो परन्तु वे कोई 
सम्यग्दशन-शान-चारित्रके कारण नहीं, भगवानके उपदेशका 
सार नहीं, चद्द इृए नहीं | “उपदेशका शुदसार ' कहो या 

४ इृप्ठ उपदेश ' कद्दो उसमें तो भात्माके शुद्धस्वरूपका अजु- 

भव करनेको द्वी कद्दा है, राग-देषके ध्तय करनेका उपदेश 

है दिन्त उसको रखनेका उपदेश नहीं । पेसा उपदेश चह्दी 
शुद्ध उपदेश दे । पुण्यसे मोक्ष दोना माने तो वद्द उपदेश 
भगवानका नहीं, शुरू नहीं, सच्चा नहीं, फ्लिन्तु भिथ्या- 
जशानीका उपदेश है। पऐेसा भगवानका यथार्थ उपदेश 

समझकर उसका प्रचार करने योग्य है | तारण समाजमें 

भी ऐसे उपदेशका प्रचार होना चाहिये | श्री तारणस्वामीने 
भी पृष्ठ ५८ गाथा ७७ में पुण्य और पाप दोनोंकों क्षय फरने 
योग्य कहा है । 

सखिपियों मिथ्याभादं पूर्ण पायं चं विषय संखिपन । 

सस्यग्टष्टि जीच मिथ्यात्वदमावचको तो क्षय करता है, 

पुण्यन्पाए ओर इम्द्रिय-विपयेके रागको सी क्षय करने 
योग्य ज्ञानवा है, तोनों प्रकारके कुशानों ( कुमति-कुश्ु॒त- 
विशेषश्ञान )फो सभ्ी क्षय करता दि, उक्षकों संशयादि तीन 
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दीप नहीं, वह संसारमें पढ़नेके कारणरूप मोटांघभावशो भी, 

क्षय करता है-- ऐसी दशा हो ज्ञाय तभी जीव चर्मी हुआ 

कहायेगा ओर बद्द समगवानके शुद्ध उपदेशको समझा कहाचेगा,। 

भावार्थमें लिखते हैं कि-- सम्यग्दष्टि ज्ीयके मिथ्यात्व- 
भाव नहीं रहा। न उसके कुदेवादिकी श्रद्धारूप गशहीत 

मिथ्यात्व है ओर न पर पर्यायमें रतिरूप अगृद्दीत मिथ्यात्व 
है। उसके भीतर शुद्ध भावोंकी रुच्चि हो गई है इसलिये वह 
पुण्य-पाप ढोनोंसि उदासीन है। पही सच्चा वरागी है, नों 
रागको उपादेय समझे उलको सच्चा वेराग्य नहीं होता, 

रागका विपय पर है, रागका विपय स्व नहीं, स्वके आभ्रयसे 

शागफी उत्पत्ति नहीं होती इललिये वह पर पर्याय है, उसकी 

रुचि धर्मीक्रों नहीं, स्वके अजुभवमें राग रहता नहीं, ऐसा 
अनुभवका उपदेश स्वेश भगवानने दिया है | अतः अद्धालु 
मुमुक्षुओंकों सर्वेन्ष अरिदन्त परमात्माको ही सच्चा आप्त-देव 

मानना चाहिये ओऔर अनके उपदेशानुसार श्रद्धा-शान-अनुभव 
फरना योग्य दे । 

। 0 55 की भगवान, उनकी वाणी और उसका सार, 

। उससे सम्यक्त्थकी प्राप्ति # 

गाथा ११ पृष्ट १३ में कहते हैं कि-- अनन्त चतुष्टय 

शारक जरिहन्त देवकी महिमा अपार है, थे अनन्तानन्त 

पदार्थोका परम गंभीर उपदेश देते हें और निर्मल अक्षयर हि 
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प्राप्त कराते हैं। भगवानने केवलशानसे जो ज्ञान उसका 

अनतवां भाग ही वाणीमें आता है तो भो उस वाणीमें अनंतानंत 
पदार्थेके स्वरूपका उपदेश आया है, परन्तु उसका सार 

कया ? कि शुद्धात्माका अनुभव करना ही भगवानके खबे' 
उपदेशका सार है, ओर उससे हो शुद्धद्टि (सम्यग्द्शन ) 

होता है'। ऐसा शुद्ध उपदेश अहंन्तदेवके शासनके अतिरिक्त 

अन्यमें होता नहीं है। भगवानने अनंतानंत पदार्थोको 

जानकर कहा है, उसको जो न माने ओर सपैथा अद्वेत 
(एक ) माने तो उसके मतमें सच्चा उपदेश नहीं हो सकता। 

अपने अपने द्रव्य-ग्रुण-पर्यायसे परिपू्णे अनन्त पद्मार्थाक्ो 
भगवानने बताया है। ज्गतमें अनन्त पदार्थ, प्रत्येक पदार्थमें 

अनन्त पर्याथें हैं, भिन्चोपदेशका ऐसा गंभीर अर्थ जो स्वीकार 
न करे उसको सच्ची अद्धा अथवा सच्चा ज्ञान नहीं दोता। 

भगवानके उपदेशके साथ अज्षानियोके उपदेशका मेल नहीं 
मिलता, अज्ञानमें कुछ न कुछ विपरीतता दोती है। भ्रगवान 

झिनेन्द्रदेव और उनकी परंपरामें हुये श्री कुन्द्कुन्दाचाये, 
ओऔ समन्तभद्वाचायं आदि जेन सनन््तोंके अतिरिक्त दुसरोके 
मार्गमें शुद्ध वस्तुका उपदेश नहीं। श्री तारणस्वामी तो जैन- 
परमेश्वरके परम भक्त थे ओर जैन परमेश्वरका यथार्थ उपदेश 
था उसके अनुसार ही उन्होंने उपदेश दिया है, उनकी 

तुलना जो अन्य मतावरूस्बियोंके साथ करते हैं. उनको जैन 
तत्त्वका ज्ञान नहीं। जिनके मतसें अनंतानंत द्वव्य-गुण-पर्यायोंकी 
मान्यता नहीं उनका उपदेश सिथ्या है। अहा ! अनन्तानन्त 
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द्व्य-शुण-पर्यायके आाननेवाले सर्चेश भगवानके उपदेशको 
पाकर तो जीव क्षायिक सम्यक्त्व पाते हैं | जिनेन्द्र भगवानका 
उपदेश निम्चय सम्यग्दशनकी प्राप्ति कराता है। भगवानने 

जैसा कद्दा दे वैसे शुद्ध स्वभावकों दृष्ठिम्रें रखनेसे अवदय 
सम्यग्द्शंत होगा, उसके पर्चात् क्षायिकटष्टि होकर केयलक्षान 

होगा। पेसा शुद्ध उपदेश भद्दान भाग्यसे जीवकों सुननेकों 
मिलता है। 

सच्चे देव कैसा उपदेश देते हैं? कद्दते हैं कि थे श्ान- 
स्वभावका ही उपदेश देते हें। भगवानके गंभीर उपदेशमें 

अनंतानंत पदार्थंके स्वरूप वताये हैं किन्तु उनमें उपादेय- 
भूत तो शानस्वभाव दी कद्दा दे। सम्यग्द्शन दोते दी कान 
निजस्वभावमें आया, वह ज्ञान शानस्वभावके आश्रयसे 

स्वयमेव बृद्धिगत होता होता केवलक्ञान होजाता है। मछलीके 
अंडेका दृष्टांत देते हुये कद्दते हैं कि- बैसे रेतीमें रखा गया 
मछलीका सेडा स्वयं बढ़ता है उसीप्रकार स्वभावक्ती ओर 

झुका हुआ शान स्वयं बढ़ते बढ़ते केवलक्ञान होजाता है, 
ऐसा ज्ञान आनन्दकारी है, मुक्तिका सहकारी है और उसका 
डपदेश भगवानने दिया है। 

श्री अरहस्त भगवानके धर्मोपदेश दारा भ्रव्यजीवोंको 

आत्मा-अनाध्माका मसेद्विश्वान पैदा दोता है जिसके प्रतापसे 

आत्माका अनुभव ऐसा यथार्थ झलक ज्ञाता है कि जो अंकुर- 

का काम फरता है। उस्र आात्मज्ञानके प्रभावसे ही हान 
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यढ़ता जाता है, जैसे- दोइजका चन्द्रमा नित्य बढ़ते बढ़ते 

पृणेमासीका चन्द्रमा द्ोजाता दे, वेसे यद्दी शान केवलक्ान- 

मय ,होजाता है। (गाथा १०-११-१२ उपदेश शुद्धखार ) 

यहां मछली के अडेका जो रृष्ठान्त विया डे वह दृ्शंत 

उन्होंने श्रावकाचारकी ४०९१वीं गाथामें थी दिया है। 

सम्यग्द शिका शान शानके वेदनसे स्वयं बढ़ता जाता है। परम 

आनंदसे परिपू्ण सर्वेशस्वभाव अन्दर है उसका उपदेश 

भगवान देते हैं। उस स्वभावके लक्षसे पएकाग्र डोते होते 

क्रेवलशान होता है। कानकों द॒द्धि इ॒द्रियोसि अथवा रागसे 
नहों द्ोती किन्तु स्वभावके सम्यग्शानसे ही क्वानकी शुद्धि- 

छछ्धि होती है, शानस्वभावके आशअ्यसे ज्ञान स्वयमेव 

बढ़ता है और फ्रेवलशान होता है। इसका नाम मोक्षका 

भागे ! ओर यही बवीतराग भगवानका उपदेश! 

| _$ काचलीके दृ्शंतसे धर्मास्माकी रृष्टिको समझाया $ | काचलीके दृर्शांतसे धर्मात्माकी दष्टिफो समझाया ४9 | 

श्रायकाचारकी गाथा ४०० में मछलीका दष्टांत देकर 
कहते दें कि जेसे मछली दष्टिसे ही अन्देको सेती है, उसकी 
ए॒ृष्टि अन्डेके ऊपर रहती है, निरंतर उसका ध्यान रहता 
है और इसप्रकार अन्डा यढ़ता है, उसीप्रकार धर्मात्माने 
पांच इन्द्रियोॉंकी मोरसे उपयोग हडा लिया है भौर अन्तरमें 
शुद्ध चोधपीज स्वभावक्ते ऊपर सम्यस्द्शनरूपी इृष्टिको 
पकाग्न क्रिया दे, रप्टिक्ना केन्द्र शुद्धात्माको बनाया है, पेलों 
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शुद्धटष्टिके वचलसे उसका ज्ञान उृद्धिगत द्ोता जाता है। 
इसके पूथ २०९वीं गाथामें भी कद्दा है कि अनेक प्रकारके 
पाठ पठन, अनेक प्रकारकी दानादि क्रियायें, उनसे दशनश्वुद्धि 

नहीं होती भौर दर्शनशुद्धिके बिना समस्त क्रियायें व्यर्थ हैँ । 
विशेषार्थर्मं लिखा है कि-- मोक्षमाग त्तो निश्चयसे ण्क 
अग्रेद शुद्धात्माके अन्वभवस्वरूप है, यही परमानन्दका कारण 
है। जब तक सम्यक््त्वीका उपयोग आत्माके ध्यानमें लगता 
है तवतक चद्द आत्माका 'ध्यान द्वो करता रहता दे। जब 
उपयोगमें निवेलता हो जाती है तब विपय-कपायोंसे वचनेके 

लिये पूजा-दान-प्रतादि करता दे, तथापि उसको बन्धका 

कारण जानता है, निम्बय मोक्षमागं नहीं मानता है) शुद्ध 
आत्माके ऊपर दृष्टि द्ोते हुये भी धर्मीके लिये भगवानकी 
पूजा-भक्ति आदिका शुभभाव आता है, परन्तु उसको चह 
मोक्षमाग नहीं मानता, पुण्यवन्धक्ना कारण जानता है। 
शुद्धात्माके अनुभवके प्रतापसे उसका शान वढ़ता जाता 
ह-बादरी ज्ञानकारी वढ़नेकी यह वात नहीं किन्तु अन्तरसें 

स्वभावको पकड़नेकी शानशक्ति बढ़ती जाती है। शास्त्रादिकी 

ज्ञानकारी व्यवहारज्षान है, अपने स्वभावकी जानकारी परमार्थ- 

शान है और उस स्वभावके अवलस्वनसे दी केवलशान दोता है। 

देखो, “ श्रावकायचार ' में भ्रावकके लिये पेसा द्वी उपदेश 

दिया है कि हे श्रावक! तेरा ज्ञान तो अन्दरसे बढ़ता है 

यादरसे नहीं आता, द्टिके प्रभावसे शानकी उृद्धि होती दे। 
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जिसप्रकार मछलीकी दृष्टि अंडेके ऊपर है उसीप्रकार सम्यग्दष्टि- 

का ठक्ष शानस्वभावके ऊपर है; जिनके आत्मामें सम्यग्दशन 

विद्यमान है! वे सस्यस्टष्टिरुपी चश्ठु द्वारा क्षुतज्ञानरूप अंडे- 

को पोषकर स्वर्य केवलक्ान प्रगट करते हैं, देखो सम्यम्टष्टि 

साथधुको शास्त्र पढ़े बिना अंतरसे शानस्वभावके अवर्ंवनके 

कारण बारह अगका ज्ञान उत्पन्न दो जाता है, पुस्तकके 

पढ़नेसे बारह अड्का शान नहीं खिलता | पक्षी तो पंखोंकी 

उष्णतासे अंडा पोपते हैं, पर मछली बिना पंख केवल 

दृष्टिसे अन्छा पोपती है। उसी प्रकार सम्यद॒ष्टि जीव पंख्ोसे 

पोषे बिन्ना श्रर्थात पढ़े बिना दृष्टिसे ही अपने ज्ञानवीजको 
पोपते हैं। शुद्धात्मामें दष्टिसे भावशुत बढ़ता जाता है। 
बारह अक्का शान बाहरसे पढ़ाया नहीं ज्ञाता किन्तु वह 

तो अन्तरमें हो खिछता है ओर वह भी जिसको दृष्टि 

श॒दात्माके ऊपर होती दे उसको ही खिलता है। मिथ्या- 
टएपष्टिको बारद अइ्गर्का ज्ञान कभो नहीं खिलता । भले दी 
भक्ति-स्वाध्यायका शुभभाव दो पर उसका मूल्य क्या? 
यही कि पुण्यवंध हो ज्ञायगा, किन्तु उससे मोक्षमार्ग नहीं 
मिलेगा। मोक्षमार्गरूप घ॒से तो आत्माके निर्विकल्प सम्यर- 

दृशन-शान-चारिन्र घीतरागपरिणाम हैं.। श्री तारणस्वामीने 
भी इसी वात पर ही ज्ञोर दिया है। लोग अपनी फल्पनासे 
हुसरा मार्ग मारने तो वह मिथ्या है। 

पत्येक्ष भात्मा सर्वत्स्यभावी है, उस स्वभावक्ते ऊपर 
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आस्था होनेसे घानप्रकाश बिना पढे हो खिलता ज्ञाता है। 
ऐसे स्वभावकी दृष्ट्रि करावे वही शुद्ध उपदेश है। वादरसे 
शान प्रगट होना बताये तो वद्द उपदेश शुद्ध नहीं । पढ़-पढ़ 
कर पंडित बने पर अन्तरका भान नहीं, पेसी भन्तरदष्टिके 

बिना पंडिताई बिना दानेका भूसा कूटने जेसी है । 

& धर्मीके शुद्धात्मामें रंजित परिणामोंसे 

ब्ानसपुद्र उमता है # 

काचलीका ध्यान निरन्तर अन्डाकी ओर है उसी प्रकार 

सम्यग्दष्टिका ध्यान ( रष्टिका बल ) निरन्तर स्वघेयके ऊपर 
है, उक्लसें ही उसकी गाढ़ रुचि है, उससे निरन्तर उसका 

ज्ञान पोषित द्ोता है, पक्षी तो पंखोंसे सेते हैं और काचली 
भात्र उष्टिसे सेतों है, उसीप्रकार सम्यग्दष्टिका परिणाम 

शुद्धात्मामें ही रंजायमान है, अपने शुद्धात्माके अतिरिक्त अन्य 
किसी पदार्थसे रंज्ञायमान नहीं होता, दृष्डि शुद्धात्मासे दी 
रंगी हुई (रंजित ) है, पेसी अन्तग्दष्टिसे वद्द शानकों सेता 
है, बिना पढे, बिना वांचे अन्तरकों निविकव्प शुद्धदपष्टिसे दी 

उसका शान बढ़ता रहता है, आत्माका स्वर्सवेदन करते रहने 

स्वरूप शानशक्ति द्नि-प्रतिदिन शानीकी बढ़ती जाती हे । 

पेसे शानसे पेसी दृष्टिवाले अर्सख्यात तिर्यंच जीव पंचम गुण- 

स्थान में विराज रहे हैं, नकेगें ओर स्वर्गमें पेप्वी दृष्टियाले 

अर्सख्यात जीव चौथे गुणस्थानमें हैं | तिर्यचको शास्त्रकी 
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भाषा चाॉचते-छिखते था बोलते मे ही न आधे पर अन्तर- 

में पपृथे आवश्ुतसे उसने झुद्धात्मा पफड़ लिया है, सवडीप- 
को हम लिया दहे। परक्षेय सम्यन्धी छान घटता-बढ़ता हो 
यह पृथक घात है, किन्तु स्वत्षेयद्ी पकट॒रूप अखिन्त्य छान- 

शाला शानीकी बढ़ती दी ज्ञाती छ। देखो, फेघलशान शोनेके 
पश्चात् महावीर सगवानकों चाणी राजणद्दीमें विपुलाचल 
पर समघदारणमें धथमचार निकली ओर गौतम गणचघरने 
उछ्ते समझा, पश्चात दो घड़ीमें बारद्र अज्नक्षी रचना फी। 

लिसने-पायनेसे बारद अगका पार नहीं मसिलता। भिस 

प्रकार यतेमान पदाईयमें पुस्तक रठ-रटवार सीयते हैँ उप्त 
प्रकार दायुशांग पुस्तकें बांच-पयांचकर नहीं पढ़ा ज्ञा सकत्ता; 

यह तो शन््दरात्मासे चैसम्यसागएर उम्र तभी डावश्ांगफा 
शत गििलता है। सहा! अगाथ चतम्यसागरके समक्ष तो 
ग्रादधांगफा स््राग को एक छोटी छ्ू॒र मैसा दे उससे जर्नत- 

शगनी दाक्ति केयगहानर्में दे क्रिस्तु यह छान बाहरी स्थाघर्नों- 
से भा टोलता। फकिसमरकार माइरसे पानी ददह्यकर समद्रको 
भहीं श| फा ग्कृता फिस्तु समुद्र स्थयं अपने भध्यविन्दुसे 

एमइकश गरता है; उद्ती प्रकार सेतन्यलागर सारमा् एन्द्रियों 
धरा शधपा शागके शारा क्रानवा भराय नहीं छाया ज्ञा 
भला, क्री स्पर्य अपने परकाग्र शोकर स्पर्यदे: मध्य- 
डिन्दुलले इमट्रकर कैप जिका सराध दोता है लघवा संश्यर- 
दुशनहझपी एर्पभाते पलक स्सवर उमदसा है। भीर जिस 

पवार गखुय का छीए माप मी समहके शरायको नहीं रोक सकता 
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“उसीभकार प्रतिकूलताओंका समूद भी शानके विकासको नहीं 
रोक सकता, शुद्धदश्कि बलसे स्वय॑ स्वयंमें एकाग्र होकर 
जो शानसमुद्र उमड़ता है उसे कोई रोक नहीं सकता। 
आत्माकी शुद्धर प्टिके अभस्राचमें शानकों ज्ञान नहीं कहा जा 
सकता, फ्रोंकि उसकी एकाग्रता घानमें नहों होती बह तो 
रागमें पकात्म द्योकर पतेता है, इसप्रकारके बादरी शानका 
मोक्षमागमें कोई मूल्य नहीं। जो शान अन्तस्मुखी होकर 
अपनी आत्माफो न साथे उसका भला फ्या भूल्य! उस 

शानको शान कौन कहे? शुद्धरष्टि द्वारा ही शानका पार 
पाया ज्ञा सकता है और मोक्षमागे साथा जा सकता दै। 
दशनबविद्दीन जीव तप आदि कियाये करते' हुये भो ( हिंडंति 
संसारे) संसारमें ही भ्रमता दहै। ( श्रावकाचार गा० ४०२ ) 

। $ सिद्धपददायक शुद्ध उपदेश के । 

अपने घिमल स्वभावरूपी नोका द्वारा आत्मा स्वयं हो 

स्वयंफो तारनेवाला हि--पऐसा कहा है। आत्मा अपने विमल- 

स्वभावके द्वारा अनन्त चतुएय सहित सिद्धिकी प्राप्ति करता 

है-पेसा आगे कदते हैं। 

इक्क॑ जिनसरुूय॑ सय्य॑ खिपन थे कम्म बन्धाने 

अनन्त चतुष्टय सद्दियं विमछ सहावेन सिद्धि संपत्तं । 

( उपदेश शुद्धसार ४५३ ) 
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आत्मा जिनस्वरूप है, अरिहन्त जेसा ही उसका 
स्वभाव है, ऐसे विमल स्वभावके अवलम्बनसे कर्मबन्धका 
क्षय करके आत्मा स्वयं अनन्तचतुष्टय सहित सिद्धिसंपदा 

प्राप्त करता है। 

देखो यह शुद्ध उपदेश ! अहो! खिद्ध जैसा हमारा 
पक दी प्रकारका स्वभाव है, सिद्धमें ओर हमसे योह 

अन्तर नहीं, “' सिछ समान सदा पद् मेरो' -ऐसा शुद्ध 

उपदेश भगवानने दिया है-- 

* से जीव छे सिद्धि सम जे समजे ते थाय ' ( गुजराती ) 

( सबे जीव सिद्ध समान हैं--जो समझता दे वहदी होता ै ) 

' शुद्ध चुद चेतन््यघन स्वर्थज्योति खुखधाम; 
वीज्"ु कददीे केटलु? कर विचार तो पाम।” (गुजराती) 

( श्रीमद् राजचन्द्र ) 

ऐसे अपने शुद्धस्वरूपकी प्रतीति करना भगवानके उप- 

देशका सार है, सिद्धमें जिस प्रकार राग आदि नहीं उसी 
भकार मेरे स्वभावमें भी राग आदि नहीं। सिद्ध भगवानक्र 

स्वभावके आश्रयसे रूसबंधन कछूटकर सिद्धदृशा प्रगट हुई 
है, उसी प्रकार मुझे भी मेरे स्वभावफे आश्रयसे सिद्धदशा 
दोती ै। यही सिद्धपद पानेकी रीति है। ऐसे मागेक्ता 
उपदेश करना ही सच्चा उपदेश है। 

् का 
बा >> अर 
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अज्ञानी जिनोपदेशकों भूलकर जनरंजनमें रुक जाते ६ 

शुद्ध स्वरूप दद्ानियाले जिनोपदेशको भूलकर अज्ञानी 
जीव छोगोंकी अनुकूछता पानेके देतु रागके पोषणका उपदेश 

देते हँ यद तो जिनेपदेशसे विरुद्ध जेसी ज़नरंजन करनेवाली 
फथा है, जो क्षनरंजनके लिये की गईं दो घद चविकथा दे। 
पेसे उपदेशसे लाभ माननेवाला जीव तो जिनद्रोदी दे, जिन- 
शासनका शत्रु है। रागफो मोक्षका साथन कहना यद्द तो 
सम्यग्दशनसे विरुद्ध विकथा जैसी है। यह वात इस उपदेश- 
शुद्धसार भाथा *६-९७ में श्री तारण स्वामीने लिसी है। रागसे 
धर्म माननेसें विकथा द्वारा जनरंज़न करता है उसको किनेन्द्र 
भगवानने ' जिनढ्ोही” कहां है, वद जिनमागका उपासक 

नंदीं किन्तु द्रोह करनेवाला है, और घह् दुर्गतिमें पढ़ता है। 

विज्ञानघन पेसता ज्ञो आत्मा उसके शानसे जो रहित 
दे यह जीव रागमें ही रत रद्दता हुमा शनरंजन करता है, 
किन्तु आत्मरंजन अर्थात् आत्माको किस प्रकार रंजञायमान 

किया ज्ञाये इसका उसको भान नहीं, और जिनमार्गके नाम 

प्र-विपरीत बात करते हैं वे जिनमार्गके द्रोदी हैं, इसका फल 

दो नरकादिका घोर डुःख है। अत- इससे यचने हेतु व् सिद्धके 

समान अपने आत्माको जान ऐेसा भगवानका उपदेश है। 

206 
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हे बीतरागका उपदेश घीतरागताके लिये ही है। 

९ बिना रागके मोक्षमा्गंका भगवानने उपदेश किया है 
£ स्वधीर्थले सिद्धपद् सधता है। बीचमें राग आधे 

£ तो वह जाननेकी वस्तु है किन्तु यह साधनेकी 
गे वस्तु नदहीं। साधनेकी वस्तु तो वीतरागी शान- 
$ आनन्द ही है। ऐसा चीतरागी स्ववीर्य ही मोक्षका 
५ साथी है। स्ेकश्षदेव द्वारा कथित चारों अज्ञयोगमें: 
£ आत्मशुद्धिका ही तात्पये है। जिनदेवका उपदेश 
# स्वालुभव करने हेतु है, लोकरंजनके लिये नहीं। 

इस “डपदेश शुद्धसलार की ४०रवीं गाथामें श्री तारण- 
स्थामी कद्दते हैं कि-- सिद्ध समान शुद्धस्वरूपी मेरा स्घ- 
रूप है--पऐसी निश्चय स्वरूपकी दृष्टि करानेवाला उपदेश ही 
सारभूत उपदेश है। 

/| 

क्रपक्म्प्ज फेस व ता पक कर पे प्र दे दर िर २ मे दर 22 छ् 
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गमागमा सर्वशस्थमायी दे, उसे भव्य जीव साधते हैं। 
समय शयतति प्ञानरूप परिणमन करना आत्मा, 'अ-स्वरूप 

झात्मा सर्वशम्पभावी है। सं्वतकों मैसा प्ानमामर्थ्य प्रगट 
शुगा बसा ही मेरे स्वभावषमें 6। ऐसा सर्वेध स्थरूप आत्मा- 

का निर्णय करना रूप्रेज्ञानका सार ( झानसमुच्ययप्तार ) है। 
( टेगा, प्रानसमुच्चयसार गाथा ११९-११३-१६४ ) 

आत्मा प्रानस्थभावी हैं। ज्ञान फ्या करता है ? तीन 
काल तीन लोकको ज्ञानता दि। छानसे परिपूर्ण भौर रागद्वेप- 
से रहित, जानकी अस्ति ओर रशागकी नास्ति-- इसप्रकार 
अनेकान्दस णात्मस्यकूपका निर्णय द्वोता है। ऐसा भात्म- 

स्थरूपका निर्णय करके उसमें लीन दोना ही मोक्षमार्ग दे । 
चीचमें रागादि व्यव्टार भाये किन्तु उस राणसे पभानकी 
शुद्धता २४ीं बढ़ती; ध्ानकी शुद्धि स्वयंके सर्वेश्वस्वभावके 
आशथयले ही घढ़ती है!। पेल्ग जानकर भव्यजीव-शानी जीव 

अन्तरमें सर्वेन्लस्थभावी आत्माक्रो साधते हैं। इसप्रकार सर्वेश- 

स्वभावका साथे घदी सच्चा साथकू दे। 

# स्ेज्षस्मभावक्रो जानता हुआ रागसे भिश्नतारूप 
भेदक्वान होता है के 

अपना स्वरूप सर्षेशस्वभायवी है, इससे जो विरुद्ध . है 
स्र्थात् स्वेशस्वभावको जो नहीं मानता और रागसे -छाभ 

मानता दे वद् अणशानी जीव आत्मक्ञान रद्दित, दि-ओर उसकी 
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समस्त शुभाशुभ फ़ियायें सशानमय हैं, मिथ्या हैँ । पक ओर 

सर्वेशस्वभाव है! और दुमरों ओर अशान; स्वेक्षस्वभावकी 

प्रतीतके बिना जो कुछ है वह सभी अजछानमें जाता है, 

उसका फल संसार है। रागकी एक कणी भी सर्वेश्स्वभाव- 

में समाने योग्य नहीं; रागका आह भी जा मिले तो स्वेश्- 

स्वभाव ही सिद्ध नहीं दोता। अर्थात् जिसकी धर्मवुद्धि है 

उसने रागके किसी आहमें भी स्ेशस्वभावी आत्माकों नहीं 

माना | सर्वेश्स्यभावी आत्माको मानते हुये रागसे सेदशान 

हो ही जाता है | 
वीतरागी शास्त्र तो सब प्रकारले शान ओर रागकी 

भिन्नता बताते हुये भेदशान कराते हैं। जिसमें शुद्धात्माका 
शान नहीं और रागके पोषणका प्रतिपादन डै-ऐसे दुलुद्धि 

जीवोंके कद्दे हुए आगम मिथ्या-समय हैं। अरिदिन्त और 

सिद्ध परमात्माके समान ही यद्द आत्मा सर्वशज्षस्वभावी है, 
स्वयं ही परमात्मा दो सकता है--ऐसा को नहीं वतावे ओर 

सदा अधूरा, दास, दीन या पराधीन दी माने, रागसे आत्म- 
प्राप्ति द्वोनेको कहे, दुसरेकी सेवासे मोक्ष होनेको कहे अर्थात् 
पराश्रयभावको पोपे-ठो वचद्ध ज्ञिनागम नय्॒ठीं, सघ्धचा आगम 

नहीं, चद्द तो मिथ्यात्पोषक पर-समय है, उसकी अद्धा 
छोड़नेका उपदेश है। 

नै 

अरे | वीतरागका कद्दा हुआ शुद्ध उपदेश कैसा दोतां 
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है उसकी जानकारी भी वहुतोंको नहीं, और भगवानके 
डपदेशके नाम पर कितनी ही गड़बड़ी चछ रही है। भगवान- 
का उपदेश तो रागसे विरक्ति और ज्ञानस्वभावमें 
पकाम्नता कराता है ओर यद्दी मोक्षमार्ग है। वीतरागका 
उपदेश तो चीतरागताके लिये ही दोता है। कोई कहीं राग- 
के पोषणका अभिप्राय रखे तो वद्दध जीव वीतरागताके उप- 
देशको समझा नहीं। भाई ! अपने द्वितके लिये सच्चे आगम- 
की प्रतीति करना चाहिये। द्वितके छिये कौनसा उपदेश दै 
ओर उसमें कोनसा विरुद्ध उपदेश है इसका विचार करके 
सच्चे -खोटेका निर्णय करना चाहिये। ऐसी अन्धी दौड़से 
मोक्षमार्ग हाथ नहीं जाता । 

रागरहित मोक्षमा्ग.... सववीयैसे सिद्धद | सिद्धपद् । 

मोक्षमाग कैसा है? कि जैसा सिद्ध स्वभाव है में भी 
चैेसा ही है। ऐसे निज स्वभाचकों साघऋर, उसकी अद्धा 

-ज्ञान-आचरणसे जीव सब कर्म-वन्धनोंको काटकर मुक्त 

होता है। सच्चे ज्ञानके द्वारा ही मा्गकों साथा ज्ञा सकता 

दे । सच्चे ज्ञान वाला जीव क्या करे ? कि सोक्षके अनायतन 

पेसे कुदेव-कुग्रुर-कुधचमोंको छोड़े तथा उन कुदेवादिको 
माननेवाले मिथ्यामति बीवोंका संग भी छोड़े। और चीत- 
रागी देव-शुरु-धर्मकी प्रतीति कर उनके द्वारा कहा हुथा 
ध्ीतराग भार्यका सेवन करे | चीतराग द्वारा कटे चार अलु- 
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योगोंका अस्यास करना योग्य हैं। वे चार अजुयोग वीत- 

रागताके ही पोषक हैं| सर्वेश्स्वभावी आत्माके भान बिना 
अज्ञानसे जो शागक्तरिया करता हुआ घर्म मानता है उसमें 
केवल मिथ्याभावका सेचन दि अर्थात् केवल अधम है। 
घानस्वरूप एवं आनन््द्रुवरुप आत्मा जहां नहीं जाना वहां 

चर्स कैसा ? और खुख केसा ? 

# स्ववीयेसे सिद्धपद....राग जाननेकी वस्तु है, 
साधनेकी नहीं # 

अभषननिननननरन++ ०-० 

सिद्ध भगवानकी तरह सर्वेशस्वभावी मेरा अप्मा हैं 
ऐसा जानकर साधक जीव स्वयं उस स्वभावके साथनसे ही 
सर्वेज्ष पदको साथता है। अनंतचतुष्टय प्रगट करने घाला 
साधन अपना स्वभाव ही है, रागके साचनसे बह सचता 
नहीं । राग जाननेकी वस्तु थे, साधनेकी पबस्तु नहीं। 

साधने वाली वस्तु तो शानस्वभावी आत्मा है। साथकके 

चीयेकी गति अपने चिदानंद स्वभावकी ओर है, स्वभावकी 
ओरके वीयेसे सिद्धिकी प्राप्ति होती है, स्वभावसन्प्रुख शुद्धो- 
पयोगके बलसे आत्मा भव-समुद्रले तरकर अग्नलोकमें पहुँचता 
है। इस प्रकार स्ववीये द्वी तरने वाला है, अन्य कोई 
तारने वार नहीं, अंतरस्वभावके पुरुषार्थले अनंत जीवॉने 
संसारसे तरकर सिद्धपद् पाया है। ऐेखा, पुरुषार्थ ही स्ब- 
चीये है। पुण्य-पापकी ओरका घी ख़च्चा स्व-वीये नहीं, 
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उससे कोई जीव संसारसे नहीं तरा। शुद्धोपयोगरुप स्थ- 
वीयेसे सिद्धि प्राप्त द्योती है, शरीरके वबलसे या रागके वलसे 
सिद्धि प्राप्त नहीं दोती । 

उपदेश शुद्धसार”' गाथा ४९४ में थो तारणस्थामी 
कदते हैँ कि- 

वीय च सिद्ध सिद्ध तारनतरनमस्य अन्ुमोय सहकार । 
हित मित परिनययुक्त कोमल सभाव ज्ञान सहकार ॥ 

सिद्ध भगवान स्वयंके वीयेसे सिद्धि पाये हैं। जात्मा- 
का स्व-चीयं द्वी तरणतारण है, वद्द स्वयं दी स्वयंको 
तचारनेचाला है और सिद्धिको साघनेवाला स्ववीय निज्ञानंद 
सहित है, हितकारी है, अनंत शानपरिणमन सद्दित है और 
फोमलस्वभाषरूप है, शांत है। अन्य कोई तारणहार नहीं 
किन्तु अत्माका स्वसन्छुख दीये दी तशएणद्वार है। वद् वीर्य 
स्घदा शान-आानंद सहित है । 

देखो, यह तरनेका उप(य ! चज्र शरीर हो, किन्तु वह 

परद्रव्य है, वद्द सिद्धिका साधन नहीं, राग तो सिद्धिकी 

भापतिके समय द्ोता द्वी नद्दी अतः चद्द सिद्धिका साधन नहों, 

बह तो उल्टा सिद्धिमें बाघक है, सिद्धिका साधन तो अँत- 

भुखी स्ववीये है, वह आत्मवीर्य ही तारणद्दार है, वद्द 

वीये स्वयंमें शान-आनंदकी रचना करने वाला है, किन्तु 
अन्यको रे या अन्यको तारे-पेश्ा आत्मवीयका काम 
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नहीं। घीतरागी देव-शुरू-वाणी तरनेमें निमित्तरुप हैं तो 
भी वे स्व से भिन्न हैं, वह आत्माके शुद्धोपयोगक्री रलनाके 
कतो नहीं। भात्मा स्वयं ही स्ववीयेसे शुद्धोपपोगकी रचना 
करके सिद्धि पाता है। 

# सोक्ष जानेमें साथी कोन ? # 

मोक्षका कारणरूप यह जो स्व-वीये है वह आनंदका 
सहकारी है रागका सहकारी नहीं, वह रागका तो नाशक 

है। ऐसा आत्मवीय आत्माका द्वितकारी है, और अनंत- 
शुर्णोकी निर्मेलताकी रचना करनेसें सहकारी दै। देखो, यह 
मोक्षका साथी। मोक्ष जानेमें साथी कौन ? कि तेरा आत्म- 
वीये वद्दी तेरा साथी है, वह्दी तेरा संगी और सारथी है। 
स्वमें लीन दोकर अनंतगुर्णोकी निमेल पर्यायको रचता है, 
किन्तु वद रागसें लीन नहीं दोता, रागको रचता नहीं। 
ऐसा कोमछ-सहज-सीधा सरल घीये केचरुशानकी प्राप्तिका 
स्ताघन है। पेसे साथनसे सिद्ध भगवंतोंते सिद्धपद साथा 
है। राज-द्वेष त्तो कठोर है और यह वीतणाणी स्ववीये 
कोमल स्वभावी है, केवलशानका साथी होकर बह आत्माको 
भवसागरसे तार छेता दै उससे स्वयं तरण-तारण है, ऐसे 
स्वचीयेके बलसे जात्मा सदा आनन्दमें ७ ' जब 
सदाकाल विश्वको नानता है तो भी हु 

प्र 

मा 



२६ ] [ अए्ट प्रवचन 

आती, सदाकाल अपने केवलज्लानादि स्वभाषमें समता रहता 
है पेसो वीयंग्रणकी सामथ्ये दै। 

इसप्रकार प्लान और आनन्दकी श्रद्धा-चारित्र आदि 

जैसे सर्च गुण्णोके परिणमनमें वीयेका सदकारीपन दे किन्तु 
पक भी ग्रुणके निर्मल परिणमनमें रागका सदकारीयन नहीं 

है। अनन्तकारू तक केवलशान ओर अतीन्द्रिय आनन्द्रूप 

से परिणमन करता दे तो भी आत्माका वीर पेसे बल चाला 
है कि वह किचित् भी थकता नहों, सर्वदा स्फ़ूर्तिवान रहता 
है। एक समयमें अनन्त स्वग्रणोंकी मिर्मेल पर्यायोंको रचता 
है पेला चल आत्मचोयमें है, रागसें ऐला वल नहीं। इस 
प्रकार राग भोर स्ववोर्य भिन्त है। अहो [ जैनतत्व अलौकिक 

है, इसके सुध्म न्याय समझनेमें अपूर्य सेदशान होता है। यह 
कोई साधारण चात नहीं यह तो स्बेश परमेश्वर अरिदन्त- 

देव द्वारा जाने हइये ओर कहे हुये तत्व हैं। 

[# कैनघरके चार अल्योगोमें आस्मशुद्धि लैनधर्मके चार अल्ुयोगोंमें आस्मशुद्धिकाही तात्पर्य है #| 

अवकाचार में गाथा २४७ से ३५७ तक आत्महद्वितके हेतु 

शाखके चार अजुयोगोंका अभ्यास करनेको कहा दहै। शुद्ध 

इष्टिके उद्यमपूर्वक ग्रहस्थ-आावकों को चार अज्योगोंका अभ्यात्त 

करना चाहिये। प्रथम फथानुयोगमें चोौधीस तीथकरोंका तथा 

गणचरादि मद्दापुरुषोंका जीवन है, उससे जीवनसें अधर्मकी 

रुसि छूटती है और घर्मकी रुचि बढ़ती है-ऐसी कथाओं 
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द्वारा उपदेश दिया दै। द्वव्यानुयोगमें छह दृव्योका स्वरूप बताते 

हुये शुद्धा्माकी महिमा बताई है, उसके अनुभवकी रीति 

चताईं है, निदचय-व्यवहार दोनों बताते हुये निश्चय स्व॒रूपमें 

आरूढ होनेको कद्दा है। भगवानकी वाणीमें चार अजुयोग 

आये हैं । ज्ञिसको चार अलुयोगॉमेंसे किसीकी अरुचि है उसे 
अध्यात्मकी रुचि नहीं। पड़ित टोडरमब्लजीने “ मोक्षमागे 
प्रकाशक ” के आउठलें अध्यायमें चार अनुयोगॉक्ते उपदेश 

सम्बन्धी सरस स्पष्टीकरण किया हि। 

चार अनुयोग शाइवत हैं, अर्थात् ज्ञिसप्रकार जगतसें 

रह दृब्य सदा सवेदा हैं, तीथेकरादि महापुरुषोंकी खबेदा 
परम्परा चलती रहती है, छोकरचना! शाइवत दे, उसीप्रकार 
उस्रका वर्णन करनेदाले शास््रोंकी परम्परा भी जगतसें अनादि- 

से चली आयी है। जिसप्रकार तीथैकर सदाकालसे होते 

आये हैं उसीप्रकार उनकी कथायें भी लदाकालकी परम्परासे 

चली आती द्वे। तीथकरादिके नाम आदि तो बदलते हैं पर 
उनकी कथायें तो चलती हैं। इसी रीतिसे तीन लोककी रचना, 
उसमें मद्दा विदेहक्षेत्र, नन्दीरवर द्वीप आदि अ॑ख्यात द्वीप- 
समुद्रकी तथा स्वगं-नरककी शाधवत रचना है, उसका 
वर्णन तऋलोकप्रश॒प्ति आदि करणाज्ञुयोगमें आता है। जिस- 
प्रकार वे चस्तुयें शाइवत हैं उसीप्रकार उनका वर्णन करने- 
चाले शास्त्र भी सदाकालसे दोते हैं ओर उनका ज्ञान करनेवाले 
जीव भी खदाकालसे होते - हैं । ( अर्थलमय, शब्द्समय 
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ओर शानसमय तीनोंकी सन्धि है) विद्वानोंको, वस्तुस्वरूप 
बतानेवाले पेसे चार अज्ञुयोगोंका आत्मद्वितार्थ अभ्यास करना 
चाहिये उसका नाम शानपूजा है। चार अजुयोगोके अभ्यास 
द्वारा वस्तुस्वरूप समझकर शुद्धात्माका ध्यान करना उपदेश- 
का सार है। करणानुयोग द्वारा भी स्वात्म-चितन करके 
स्व-स्वरूप ही भाराध्य है। पटखेंडागम आदि करणालुयोगमें 
जीवके सूक्ष्म परिणाम बताये हैं, उन सूक्ष्म परिणामोके शान 
द्वारा अपने परिणाम शान्त करते हुये वीतराग स्वरूपमें 
रमणतारूप दोना-यह करणाजुयोगके अभ्यासका सच्चा 
फरू है। चार अज्ञयोगोंका फल वीतरागता दी है। जैन- 
शासत्र वीतरागताको ही पोषते दें अर्थात् आत्माका शुद्ध- 
स्वरूप बताते हुये उलकी दृष्टि और उसमें एकाग्रताका दी 
उपदेश देते दें, यद्दी शुरू उपदेशका सार दै। 

देखो, शा्त्रोका अभ्यास किस लूक्ष्यके लिये करना यह 

भी इसमें आया है। पंडिताइके मान देतु नहीं किन्तु स्वयंके 

पझानप्रयोज़्नकी सिद्धिके लिये चार अनुयोगका अभ्यास करना, 

डउसमेंसे स्व-स्वरूप निश्चित करके उसका चिंतवन करना ।' 

स्व-स्वरूपकी आराधना घद्द चार अज्लयोगका सार है।' 

घवीतराग स्वरूपमें उपयोगको जोड़नेसे दी ( शुद्धोपयोगस्े ही ) 

सम्यग्दशनादि प्रणट होते हैं। इसके अतिरिक्त बाहरके 

साधनेंके जोड़नेसे अथवा राणसे सम्यग्दर्शनादि नहीं होते। 

अपने अन्तर्स्वभाव-समुद्र्में डबकी लगानेसे सम्यग्दशन और 
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परम आनन्दकी अजुभूति होती है वही आत्माका निशुचय- 

पद है ओर शानी द्वारा स्वसंवेध है। इसके अतिरिक्त 
चादरमें--रागमें गोता लूगानेसे कुछ भी हाथ नहीं आता। 

वीतरागी करणाजुयोगमे स्ेशदेवने सूक्ष्म परिणार्मोकी 
तथा तीनलोककी र्चनाका वर्णन किया है वह अन्यत्र कहीं 

नहीं है. इसप्रकार करणालुयोग द्वारा भी निःशंक होकर 
मिथ्यात्वादि शल्य छोड़ना । सच्चे देव-गुरु-शासत्रकी प्रतीति 

कर, मिथ्यत्व(दि शल्य छोक्कर यथाथे वस्तुस्वरूप जानना 
चाहिये। शुद्धदष्टि, द्ृव्यदश्टि आत्माके पू्णस्वरूपको देखने- 

वाली है और उससे ही शुद्ध सम्यग्द्शनका लाभ दोता दै। 
ऐसे शुद्धभआत्माको छक्षमें रखकर चार अज्ुयोगोका चिन्तन 
करना चाहिये। शुद्धटश्कि बिना शा््रोंका सच्चा रहस्य 
समझसें नहीं आता । 

चार अनुयोगोंका अभ्यास करनेको कदा है परन्तु 
उस प्रकारकी चुद्धिफी मन्दता आदि कारणसे कदाचित् उसका 
अभ्यास नहीं हो सकता, तो उसका निषेध न करे किन्तु 
आदर करे, क्योंकि चार अलजुयोग वीतरागी जिनवाणी है, 
उसकी अरुचि करना ज़िनवाणीकी द्वी अरुचि है। यहां तो 
उसके अभ्यास करनेमें मी शुद्धात्म-चिंतनकी मुख्यता दे। 
यह मुख्य बात है। चार अल्लुयोगोंको पढ़ पढ़के फल क्या 
निकलेगा १ कि छुद्धात्मासे सन्मुखता करना। जो शुद्धात्मामें 
सन्मुखता-नडीं की-तो शासत्र-अभ्यासका यथोचित फल नहीं 
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आया अर्थात् वद सचमुच शास्त्र पढ़ा ही नहीं, उसने तो 
अपनी कल्पनासे राग ही पोषा है। यहां कहते हैं कि 
चरणाज॒येग द्वारा भी भगवानने चैतन्यस्थभावका अनुभव 
करना ही बताया धै। राग और रागकी क्रियाओका 
( अणुबत-मद्दामतादिका ) शान भक्ठे ही कराया पर मेक्षके 
अथथे तो उस रागके आचरणसे भिन्न पेसे चैतन्यस्वभाव- 
का ही अनुभव करनेका आदेश दिया है। पेसे बिना अलुभव- 
के चरणानुयेण सच्चा नहीं देता । आवकके अथवा सुनिके 
अंदर शुद्धात्माकी दष्टिसद्वित भूमिकाके प्रमाणमें रामादि होते 
हैं, किन्त रागमें घर्मबुद्धि नहीं, रागमें कर्टित्ववुद्धिरुप एकता- 
घुद्धि नहीं । जिसकी रागमें ही पकतावुद्धि है वह राममें ही 
घमे समझ लेता है, उसको विना रागका आचरण चर्मीको 
फैसा होता है उसका भान नहीं अर्थात घर्मके चरणानु- 
योगको घद्द पद्चानता नहीं । 

& ग्रन्थधाधिराज समयसार $ | कै | 

इसप्रकार द्वव्यानुयोग, उसमें भी द्वव्य-शुण-पर्यायोंके 

घर्णन द्वारा जीव-अजीवकी भिन्नता समझाते हुए शुद्धात्माकी' 
हष्टि कराई है, उसका अभ्यास करना,-किन्तु किस प्रकार 
-कि स्वलक्षसे अभ्यास करना। देखो, यह अआवकके लिये 
उपदेश है, थानी समयसार जादि द्वव्याउुयोगका अभ्यास 

आवकोंको भी होता है। द्वव्यानुयोग केवल सुनियोकि लिये 
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ही नहीं। अनादिके अप्रतिवुद्ध जोकि, देहको ही आत्मा 
मानते हैं ऐसे मिथ्यादष्टिओंको समयसार द्वारा समझाया 
गया है। चार अज्॒योगॉमें द्वव्यालुयोग स्वानभवके देतु मुख्य 

है, जोर उसमें भी इस कार समयसार मुख्य हैं। उसका 
प्रभ्यास सबको करना चाहिये । 

के जिनोपदेश स्वानुभव करनेके हेतु है, 
लोकरंजनके लिये नहीं ४ 

स्थाजुभव करानेवाला जो जिनोपदेश है उसमें किचित् 
भी इंका नहीं करना चाहिये। ज्ञिसकी मिथ्यात्वशल्य नहीं मिटी, 
रागकी रुचि नहीं गई वह जीव लिनेन्द्रके उपदेशमें शंका 
करता है। रागका अचलंबन छुड़नेवाला जिनोपदेश अज्ञानीकों 
रखता शद्दी क्योंकि उसको रागकी मिठास है। अनंत जीव, 
अनंत परमाणु, उनके द्वव्य-शुण-पर्याय आदिको ज्ञानते हुए 
बिदानल्द् स्वभावयकी रुचि करना और रागकी रुचि छोड़ना, 
पेसा छो बीतरागी उपदेश उससे अशानी शंका करता है, निनवधनगें शंका करनेयाला जीव मिथ्यात्व-शल्यके कारण पंसारमें अमता दैै। उसको अपनेमें -रागकी रुचिकी शल्य है भतः बीतरागी जिनवचन उसको रुचता नहीं, और रागसे घर्मे माननेवाले कुशुरुभोकी शरण लेकर वह जीच संसार- संसुद्र्मे हरयता है। स्िगरंजन छोड़कर * ब्रद्द जनरंजनमें छगा है। शिनेन्द्रदेव द्वारा पतिपादित घीतराग स्वभावका 
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रंग छोड़कर वद्द रागके रंगमें रंगा है, अतः रागमें घर्म 
मनानेवाले कुगुरुक वचन उसे मीठे छगते हैं। समन्तभद्ग- 
स्वामी कहते हैं कि भाई !! परमतके रागपोषक वचन भले 
ही तुझे कोमल और मीठे लगते हों, पर उनमें कोई निजगञुणकी 
प्राप्ति नहीं । निजग्मुण जो सम्यग्दशंन आदि अस्त है उससे 
ते। वे रहित दी हैं और वे मिथ्यात्वरूपी विषके पोषक हें, 
चीतरागके वचन ही आात्मशुणकी प्राप्ति करानेवाले हैं । 

“४ बचनामुत चीतरागनां परम शान्तरस मूल” 

“भ्रीमद् राजचंद्र 

रागसे धर्स माने यद्द ते सभी लेकरंजनकी रीति दै । 
चीतराग देवका उपदेश तो आत्मरंजनके हेतु (आत्माका अजुभव 

करनेके लिये ) है, यह कोई लोकरंजनके लिये नहीं है । लोग 

मानें या न मानें किन्तु-वीतरागका कोई उपदेश वदलता, नहीं 
है। जगतमें अनन्त आत्मा हैं, प्रत्येक भिन्न .स्वतन्त्र है, और 
अनन्त आत्मा सिद्ध हुये हैं, सिद्धभगवान जैसा ही प्रत्येक 

आत्माका स्वरूप हैं, पेसा दव्यानुयेगके शाख्र दर्शाते हैं। 

अत्यन्त आद्रपूर्वक ऐसे शास्मरोंका चिंतन करना चाहिये ।.. 

पक “जिनोक्त! और दूसरा 'जनेक्त' पेसे दो मार्ग हैं। 

जिनोक्त मार्ग तो बीतराग है और जनोक्त ऐेसे छोकिक मार्गमें 

बाहरसे धर्म मानकर उसमें वहुत लोग रूग बाते हैं। 

इसमें कोई राजा या प्रधान जैला व्यक्ति आबे (तो लोपोंकी 
ज कक तन ) कं है ५० ्। 
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टोलो मेड़िया घसानकी तरह उसके साथ दौड़ ज्ञाती हैं; जैसे 
भेड़ोंका झुंड बिना विचारे पक्के पीछे दूसरा चला जाता है 
वैसे ही लोकन्नन अपने द्वितका कोई भी विचार किये विना 
कुमार्गें चले जाते है। अरे, यह तो “जनरंजन ' है, इसमें 

 जिनरंजन ' नहीं है। जिसको आत्माकी सच्ची अद्धा ज्ञात 

नहीं, सेदशानकी जानकारी नहीं घह वीतराग-मार्गको 

भूलकर अज्ञानका अनुमोदन करता है, अशानियोंसें बाहरका 
त्याग आदि देखकर उनमें उसकी आस्था था जाती है क्षिन्तु 

उसमें आत्माका कोई द्वित नहीं है। यद्द तो ज्षनरंजनक्ा 

मांग है इससे लोग फदाचित् राजी हो जायें, किन्तु तेरे 
स्वयंका आत्मा इससे प्रसन्न नहीं होगा | परको खुखोी कर 
दूँगा, परका उद्धार कर दूँगा, देशको स्वतंत्र करा दूँगा, 
पृथ्वीके ऊपर स्वगे जैसा खुख उतार दूँगा, ऐसी बातें 
जगतफो अच्छी छणगतोीं हैं, किन्तु भाई! इसमें तो देरा 
किंचित् हित नहीं है, परकी कतेत्ववुझिरूप मिथ्यात्वका 
विष इसमें भरा है, यद तो जीवका अदित करनेवाला है । 
सर्वेशदेव द्वारा प्रतिपादित अनेकान्तमय चस्तुस्वरूप वीतराग 
है, अस्तकी भाँति चह जीवका परम हित फरनेवाला है। 
ऐेसे जिनोक्त शुद्ध तत्वको जो नहीं साधचता वह सदा अब्ती 
प॒व॑ मिथ्यात्त्री ही है। अतः श्री तारणस्वामी कहते हैं कि 
हे भव्य ! तू अपने आत्माके कल्याणके छिये ऐसे जिनोक्त 
मागकोी प्रतीति कर, शुद्ध तत्वकों लक्ष्यमें ले। 

डे “+--कर+ ०-३5 
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हक में पायो जिनवर अपनों! ऑ्ट्र 
प्रेथ्यार डे मद सम्यक्त परमसुख है, मिथ्याल वड़ा दःख है ४६ 
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भगवानके द्वारा कहे उपदेशमें मोक्षमा्ग कया है उसका 
चर्णन चलता है| शुद्ध आत्माकी दृष्टि मोक्षमार्गका मूल है, 
पेसी दश्टिके द्वारा सिद्ध भगवानेने सिद्धि प्राप्त की है। यहां 
उपदेश शुद्धारकी ४०५वीं गाथामें श्री तारण स्वामी कहते 

हैं कि-- 

सिद्ध च सब्व सिद्ध सिद्ध अंगं च दिगन्तरं सिद्ध । 

सिद्ध अर्थति अर्थ सामर्थ्य समय दृष्टि अन्ुमोय॑॥ 

भावार्थ ऐसा दै कि वार जंग (द्वादशांग ) रूप जिन- 

घाणीका साररुप जो शुद्ध आत्मा है उसकी दृष्टि द्वारा सभी 

सिद्ध भगवानोंने सिद्धि प्राप्त की है । दादशांगके साररूप 

शुद्धआत्माको ध्येय बनाने से ही वद्द परमात्मा हुए हैं। 

भात्मामें गुप्तस्यभावरुपसे (शाक्तिरूपसे) जो परमात्मपना . 

हेड हट 

२02 प्रर प्र प्र थ८ 
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था उसका भान ओर ध्याव करते हुये वह परमात्मपना 
प्रगट दुआ, मोक्षद्शा प्रगटी । इसप्रकार परमात्मशक्तिसे 

भरे हुये अपने आत्माका ध्यान करना चद भगवानके उपदेशका 

खार है, पहदी मोक्षमार्ग है ! 

क आत्माके गुप्त खमावके साथ मिलना मोक्षमाग है # 

आत्माके स्वभावमें गुप्त अक्े है, अ्क यानी सूय्ये, चेतन्य- 
स्य फेंचलशानस्थभावसे भरपूर है, उसकी सन्मुख परिणतिसे, 
गुप्त आत्माके साथ मेल कर-करके मोक्ष सघता है | अहो ! 

ऐसे मोक्षका प्रकाश करने वाले जिनेन्द्रकी जय दो। अनंत 
दाक्तिरुप-चैतन्यचमत्कारले भरे हुये अपने शुप्त स्वभावके 
साथ मिलन फरते हुये (उसमें एकाग्र होते हुये) जिनपदका 
प्रकाश दोता है, मर्थाव् केचलक्षान प्रगटता है। संयोगके 
साथ, रागफे साथ, पुण्यके साथ मिलावम करते हुये शान- 
प्रकाश होता नहीं है। रागके साथ सेल किया ज्ञाय दो क्े- 
विज्ञयी नहीं होता। रागके साथ संधि तोड़कर जिसने 
शपने स्वभावके साथ उपयोगकी स॑धि ज्ञोड़ी घही कर्म-विहुयी 
है। उलका स्वभाषके साथ मेल है, मिलन है, और रागादि 
परभावोके साथ ऊकुमेल है, भिन्नता है। इस भांति गपत 
घात्मस्थभावके साथ मिलन करते हुये मोक्षमार्ग होता है। 

देखो, यह मोक्षका मार्ग | अपना स्वरूप गुप्त शक्तिसे 
भरा ५ चद्द निश्चय है, उसके आाधयसे ही जीव पूर्ण सिद्धिको 
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भगवानको पेसा केवलश्ान हुआ और तीनलोकर्मे 
आनन्द हुआ ऐसा मोक्षका साधक भव्य जीवरूपी कमल 

प्रफछ्ठिन हुआ... प्रसन्न होकर पूछने छरगे कि जनसमुदायमें 
हलचल किस फारण दि? यह दृर्पषका फोलाहरू कैसा है? 
उप्तर मिला कि कैचली भगवान थी महावीर तीथेकरका 

शुभागमन हुआ है। 

समवशरणमें भगवान महावीरको देखकर राजा श्रे णिकको 

अत्यन्त प्रीति हुईं, परन्तु भगवान मद्यावीरको तो किसीके 

ऊपर राग नहीं था चद तो वीतराग थे और वीतरागताका 

ही उपदेश देनेवाले थे। श्री भगवान मद्दावीरकी वाणीमें 

पैसा आया कि राजा श्रेणिकके भीतर आगामी प्रथम तीथेकर 

पद्मनतास द्ोने योग्य भाव ज्ञाग उठा है, तब राजा श्रेणिक 

ऐसा झुन अत्यन्त प्रसन्त हुये और आशे राजा श्रेणिककों 

फैयली भगवानसे कुछ मांगनेकी इच्छा नहीं रही। अद्दो, मेरे 
हृदयमें ही मेरा परमात्मपद विराजता दै, पद्मननाम तीथकर 

मेरे. अन्तरमें विराजे हैं--पेला उनको भान था, क्षायिक 

सम्यफ्त्व था, घीतरागभाषकी किरणका श्रकाश आत्मामें 

प्रगट दो चुका था। अन्य कोई घत-चारिचत्र नहीं था परन्तु 

शुद्ध सम्यग्द्शनकफे चलसे पक भवके पश्चात् केवलज्ञान प्रगठ 

कर तीर्थंकर द्ोंगे। चाह ! राजा श्रेणिकके अन्तरमें प्मनाभ 

तीथैकर बैठे हैं! भविष्यकों पर्याय आत्माके गर्भमें पड़ी है। 

भविष्यमें कोई पर्याय वाइरसे नहीं आती, आत्मा दी अपनी 
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दाफिस उस पंर्यायदप परिणमन करेगा। भयिष्यकोी तेरी 

अनम्तानम्त परमार्गदा अनन्त कैंयलमान जीर सिग्पद यह 

केये शारमाऊे मेडाररें भरें दें। पसे स्वभायफी प्रतीतिर्मेसे 

अपना परसास्मपद धपनेसे पर लिया सत्यदयात् माहरसे 

भागनेफ) क्या रहा? 

रु कार्यों शिनपण श्रायनों,.. .. में पायो स्थामी झापनों। 

शश्वा-ारिण नैसे मेरे शिनयरकों मेने प्राप्य कर खिया। 

इएस्द्रकों लावा एंद्रमूलि गणघरकों सथा शा सेणिक सादि- 
की शापान सदाररने जो धर्मेणा उपदेदा दिया भा बही 

पते मेरे आत्मा हैँ पैसा धर्ममिे झागा है। प्रारिणामिक 
कण धा एम पृष्ठ हारिए है, उसको पर्यार्मे प्रगश करके आस्मा 

पनरत शानरर्त गज दुशा लाए प्रश्मात्म पर साथा उसने 
हद पका होपय रागा शाता हैँ! 

| / आम्माके पोषण रेत संगकी भाउश्यड्ता नहीं ७ | 

शादी उस था शंशोगदे प्राष्ति दाहयदाो झार 
शर्ट, प्रह सीपझ प्रयाक्षन गही किरत घर्यरपे स्प्रमाशयों 
पइधद इाए्क दासशामग्राए प्रगाट कारता सारथूत है, पढे 
गयाआश है खिशई हद झामा ऋर गहाँ आादा, रागका 
झाइफ रह आधमा शंयने शहद पयुशग्ग्गए सीएत सहित 

आदएिय सगा। साय क्रीपिद अहकेश्ने दिली शगकों 
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आवश्यकता नहीं। राग आत्माकां सच्चा प्राण नहीं, चैंतन्य- 
भाव ही आत्माका सच्चा प्राण है, वही सच्चा जीवन है। 
पऐले आत्माकों जानकर उसको साधना करते हुये पूर्ण 

आनन्द्रूप मोक्ष प्रगटे यद्द उसका फल है, पुण्यबन्ध हों 
ओर स्वगे मिले यह कोई उसका वास्तविक फल नहीं। 
मोपक्षमागंके फलसे स्वर्ग नहीं मिलता, मोक्ष मिलता है। 
स्वर्ग मिले तो वह वन्धका-रागका फल है। वन्ध-मोक्षके 
सच्चे कारणकी जीवॉको जानकारी नहीं और भोक्षमार्गके 
नाम पर आंतिमें पढ़कर रागको ही घमे प्रान लेते हैं। 

| कक वर्मी ्ीवोंका आदर्श # | कट । | 

धर्मी कहता दे कि दे भगवान ! में तो आपको ( अर्थात् 
झुद्धआत्माको ) आदशेरूप देखकर मोक्षमागकों साथ रद्दा 
हैं। राम सेरा आदशे नहीं, आपकी भांति शुद्धता हो वही 
'मेरा आदर्श है। सब पदार्थो्में भ्रयोगननभूत खिद्धपद आपने 
प्राप्त कर लिया है और में भी आपके यताये मागकी 

हो साधना कर रहा हूं... अनुमोदन कर रदा हूं, आनन्दपूर्वेक 

उसका अनुसरण कर रहा हूं ( अनु-मोदन अर्थात् आननद्- 

सहित अज्सरण ऐसा अर्थ किया है।) परम आनन्द्स्वभावका 
प्रमोद पृधेक अनुसरण करनेसे अतीन्द्रिय आनन्दरूप मोक्ष 

प्रगट होता है। खिद्ध भगवानोंने रत्नत्रयघर्मका स्यर प्राप्त 

फर छिया है, ओर तीर्थंकर भगवान समवसरणमें उसका 
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ही उपदेश देते हैं । हे. जीव ! तुम भी समभ्येकत्वादिका साधन 
करो और मिथ्याभावोंकों छोड़ो। मिथ्यात्व परम दुभ्ख है 
ओर सूस्यक्त्व परम खुख है । 

मिथ्यात्व॑परम दुर्ख सम्यक्तं परम सु्ख। 
तत्र मिथ्याम्त त्यक्त्वा शुद्ध सम्यक्त्व साद्धेय ॥ 

( श्रावकाचार गाथा-२९६ ) 

महान दुःखके कारणरूप मिथ्यात्वकों छोड़कर परम 

छुखके कारणरूप शुद्ध सम्यक्त्वकों दे जीव ! तू अपना साथी 

वना। मोक्ष जानेमें सम्यग्दशन ही तेरा साथी हि! 

|_ कोन दुःखी ?--को कोन दुःखी ? --कोन न सुखी! | | 

वाह्य संयोगको ढुःखका कारण नहीं कद्दा किन्तु भीतरका 
मिथ्यात्व ही महा डुःखदायक है। मिथ्यात्व सहित जीव 
त्यागी हो ज्ञाय तो भो दुशखी ही है। सस्यग्दशंन-शान-चारित्र- 

धघारी मुनिवर और घर्मात्मा परम खुखी हैं। परम आनन्द्स्वभाव- 
से परिपृण परमात्मा जिसकी दृछ्टिमें नहीं आया वह दुःखी ही 
है। और परमानन्द् स्वभावमें जिसकी दृष्टि पड़ी है वह 
सुखी है। बिना घनके दुःख और घनसे खुख पऐेखा नहीं दे-। 
मिथ्यात्वसे दुःख और सम्यक्त्वले खुख यद्द सिद्धान्त दे। 
अतएव है जीव ! सम्यक्त्वादिका साथन करो ओर मिथ्या- 
त्वादिको छोड़ो ! 
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प्रगठमें पापके उद्यसे कदाचित् प्रतिकूल स॑ैयोग हो, 
नकेमें दो या तिर्यचमें दो, रहनेके लिये गृह भादि न द्वो, 
पर भीतरसे जिसकी दृष्टि रागसे भिन्न चिदानन्द परिपूर्ण 
स्वभावमें द्वी हो वद्द जीव परम खुखी है। संयोगमें तो में 
हैं दी नहीं, तो संयोगका दुःख मुझे कैसा? और स्वभावका 
जिनको भान नहीं ओर रागसे मूछित हो गये हैं ऐसे मिथ्या- 
दृष्टि जीव देवलोकमें भी ढुःखी ही हैं, उनको स॑योग फ्या 
सुख दे सकते हैं? अस्तु हे जीव ! तू मिथ्यात्वके दुःखके 
कारण जानकर उन्हें छोड़ और सम्यकत्वके परम सुखका मूल 

कान उसको अपना साथी चना । 

| बड़ी भक्तिसे शुद्धात्माकी उ वड़ी भक्तिसे शुद्धात्माकी उपासना-यही जिनवाणीकी विनय | 

जहाँ शुद्धात्माके ऊपर दृष्टि होती है चहाँ ही सामायिक 
आदि पटुकर्स यथार्थ द्ोते हैं, अथवा श्रावकके पट़कर्म 

( देवपूजा, शुरुपास्ति आदि ) भी छुद्धदृष्टि पू्वेक दी यथार्थ 
होते हैं। चीतरागी देव-गुरु कैसे हैं. ओर उनने फ्या कहां 
है, उसके परिचयके थिना सच्ची उपासना कहाँसे हो! 

( यह चात श्री तारणस्वामीने आमकाचार गाथा ३२०-३२१- 

!३४५२में की है, और अष्ट प्रधचन प्रथम भागमें उसफा विवेचन 

था गया दे! ( देखो गुशराती संस्करण पृष्ठ ८९०००-९१, 
'हिन्दी संस्करण पृछ ५७६-९७-०९८ ) 

बड़ी भक्ति पूर्वेक शुद्धात्मकी आराधना करना भिन- 
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धाणीकी सच्ची विनय है। यद बात शानसमुच्चयसार गा. (०में 

कही है, उसका विवेचन अष्ट प्रचचन भाग ९ गुज. संस्क. 

पृष्ठ ८५-८८, हिन्दी-संस्करण पृष्ठ ९५ पर देखो ) जिनवाणीकों 

भस्तऊके उपर विराजमान करके अत्यंत आदर करे पर उससें 

क्या कदा है वह समझे नहीं तो उसका वास्तविक लाभ 

बहांसे हो? वस्तुके यथार्थ स्वरूपको पहिचानंना चाहिये 

तो ही सम्पसशानका लाभ द्ोता दै। 

%# ध्येय बिना ध्यान किसका? 

उपयोगमें शुद्धात्माकों धारण करना धर्म # 

अनंत शुणस्वरूप आत्मा अपने आपकमें ध्यानसे अनुभवों 
गाता है-- 

ध्यान बढ़े अभ्यंतरे देखे जे अशरीर, 
शरमजनक जन्मों ठके पीये न जननी क्षीर। 

( योगसार-गुज्नराती ) 
अश्ञानसे इस शरीरका भार घारण करते-करते चारों 

गतियोंमें भ्रमते' रहना लज्ञाप्रद है। अंतरतें देहसे भिन्न 
अशरीरी चतन््यको देखनेसे लज्जाप्रद जन्मोंका निवारण द्दो 
ज्ञाता है। पश्चात् उसकी अन्य माता नहीं होती। उत्कृष्ठ 
बलेध्यान यहां अभो नहीं पर घर्मध्यान तो है! ध्यान 
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क्रिसका फरना दे उस ध्येयकों तो पहिचानो ! ध्येय जिसका 
खोटा द्वो उसे सच्चा शान फहांसे होगा? अनन्त पदार्थोंके 
मध्यमें रदते हुये भी सचसे पृथक्र और अपने अनन्त गुण- 
पर्यायोंके साथ परस्पर पकमेक, पेसा आत्मा ध्यानके द्वारा 
अल्ुभवमें आता है, यदी घर्मीका ध्येय है। जिन भगवानके 
शासनके अतिरिक्त आत्माका यथार्थ स्वरुप अन्यत्र कहीं 
नहीं। अनन्त आत्मा, प्रत्येकष आत्मा स्वतंत्र अपनेमें पूर्ण, 
उसमें अनन्तशुण, अनन्त पर्याय, प्रत्येक [पर्यायमें अनन्त 

अविभक्ाणप्रतिच्छेद, --ऐसा आत्मा घर्मीके अन्नुभवर्में आयो 
है। पेसा अनुभव किसप्रकार होता द्वै! कि 'स्वर्य अपने 

स्वभाव-सन्मुख शानसे ऐसा आत्मा अज्ुभवमें आता है; 
कोई विकल्पका उसमें आश्रय नहीं। अजश्ानी ऐसे आत्माको 
प्रतीतिमें-अशुभवमें लेता नहीं। घर्मीने अंतरहरष्टि द्वारा 

अपने धरव्र आत्मघाममें शुद्ध आत्माकी स्थापना की है, 
परभावोंसे पीछे मुड़कर स्वसन्मुख उपयोगमें आत्माको रखा 

उसका नाम धर्म है। पदले अज्लानपनसे उपयोगमें परभाषोंको 

घारण फिया, उसके बदले अब सेद्शान करके, परभावोसे 

'उपयोगको पृथक जानकर, उपयोगमें शुद्धआत्माको धारण 
किया, यही धर्म है। घर्म कद्दो या आत्माकी शुद्धि कद्दो! 

आत्माकी शुद्धि हेतु तीथंकरोंका अवतार है अर्थात् वह घर्म 

अवतार है। जिसमें धरमेंका अवतार, घर्मकी उत्पत्ति होती 

हैः घष्टी सच्चा धर्म-भवतार है। 
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शानी जीव घर्सध्यान व शुक्ल्यान दोनोंमें पर पदार्थोंले 

विमुख होकर एक अपने शुद्ध आत्मध्यानका अभ्यास करते 
हैं, यही चास्तवसें मोक्षमार्ग साधक घर्म है- जो साधककों 
निज स्वाभाविक अनन्तगुणोंके घारी सात्मामें स्थापित कर 
देता है। ( ज्ञान समुच्चयसार पृष्ठ-३७) 

सिद्धभगवान श्रुद्धताका उपदेश देते हैं; वही तरणतारण हैं | 

आगे उपदेश-शुद्धछर गाथा ४०८६में कहते हैं कि 
सिद्ध भगवान अपने शुद्ध स्वभावसे जगतके जीवॉको ऐसा 
दर्शा रहे हैं कि ऐसा शुद्ध स्वभाव दी तरणतारण है, उसको 
दृष्टिमें लाभो | 

तारन तरन सुझाव उबडद इष्ठ दृष्ठि सुछं च । 
अन्ुुगोय सहकार उबएस विमल कम्मविल्य॑ंति॥| ४९६॥ 

। इस अधिकारका नाम मोक्षमार्ग अधिकार है। केखा 
आत्मा रश्मिं लेनेसे मोक्षमाग होता द्वै? तो कहते हैं कि 
सिद्ध भगवान जैसा स्वभाव इण्सिं लेना इृष्ट है, शुद्ध है, चह 
आननदका सद्दायक है, ओर चह तारण-ठरण अर्थात् मोक्ष- 
का कारण है। पेसे शुद्ध आत्माका उपदेश भगवानने 
दिया है। 

सिद्ध भगवन्तोंका शुद्धस्वभाव अन्य जीवोॉंकों भी उनके 
शुद्ध स्वभावक्का लक्ष करनेसें निमित्त है, इससे चद्ठ तरण- 
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तारण हैं, अपनी शुद्धतासे स्वयं तरे हैं और दूसरोंके तरनेसें 
निमित्त हैं। सिद्धमें जो है वद मेरेमें है, सिद्धमें जो नहीं 
है वह सेरा स्वरूप नहीं है, -पऐेसी प्रतीति करके मेदक्वानसे 
जीव भवसमुद्र्से तरता है। सिद्धको पुण्य दोता है? नहीं। 
अस्तु पुण्य आत्माका स्वरूप नहीं है। सिद्धकों घाणीका 

, योग नहीं, परस्तु उन्हें शुद्ध स्वभाव हारा ही जानो, वह्द 
शुद्धताका उपदेश दे रहे हें, सिद्धका स्वरूप लक्षमें डेनेवाले , 
को आत्माका शुद्धस्वरूप लक्षमें आता है। अतः सिद्ध- 
भगवान विना चाणीके भी शुद्धस्वभावका द्वी उपदेश दे रहे 
हैं. और उनका स्वरूप समझनेवाले भी घाणीके अवलम्बनके 
बिना स्वरूपको लरक्षमें लेते हैं| परन्तु उपदेशकी वाणी क्या 
करती हि? --ज्ञो स्वयं शुद्ध स्घरूपका लक्ष करे उसको चह 

निमित्त होती है।इस भाति सिद्धमगवान भी शुद्धस्वरूपका 
लक्ष करने वालके निमित्त होते हैं। 

शुद्धकी भावनासे सिद्ध पद ऐसी अ्रद्धा मोकषकी ब्रा है ऐसी श्रद्धा मोफ्षकी मुद्रा है | 

नो शुद्ध स्वरूपको लक्षमें लेते हें उन्हें' ही संचर-निजेंरा 

होते हैं, और राग तो आस््षच-बन्धका ही कारण है। राग- 

फी भावनासे स॑सारभ्रमण दोता है और शुद्धस्वरूपकी 

भावनासे सिद्धपद् प्राप्त होता है। शुद्धस्य भावना छृत्वा « 

शुद्धस्वरूपकी भावना ( श्रद्धा-शान-एकापग्मता ) करते करते 

ही अनन्त जीव सिद्धपद पाये हैं ओर पायेंगे। 



अंए प्रवचन ] [ ४३ 

आत्माका शुद्ध स्वभाव इृष्ट है, सिद्धभगवान उसके 

आद्शे हैं, आदशेपनले (दपेणवत्) उनको शुद्ध स्वरूप 

दिखता रहता है। जिस भांति स्वच्छ दर्पणमें देखनेवालेको 

अपना मुख दिखता दै उसी प्रकार सिद्ध दर्षणमें देखनेसे 
आत्माका थरुद्धस्वरूप दिखता है। ऐसी शुद्धस्वरूपकी दृष्टि 

ही इप दै। वह परम आनन्द्की सहायक है; शुद्धदप्टि करने 

से ही परम आनन्दका वेदन होता है अतएव वह आनन्दकी 

सहायक है, रागकी सहायक नहीं। रागमें तो आकुलताका 

बेदन दे और शुद्ध श्रद्धा तो निराकुछ आनन्द सद्वित प्रगट 

होती है। अद्दा! पहले ऐसे स्वरूपकी श्रद्धा तो करो | सच्ची 

अप किलको कहते हैं इसकी भी लछोगोंको जानकारी नहीं, 

सच्ची श्रद्धा करनेवालेको मोक्षकी छाप रूग गई उसको 

स्वर्य अपने मोक्षका निःशंक विश्वास हो गया। 

# सिद्ध भगवानोंकी भांति. . # 

राग रहित आनन्दमय मोक्षमागंकों सिद्धभगवान निञ्ञः 
स्वभावसे ही दिखा रहे हैं। ' सिद्ध समान सदा पद मेरो! 
ऐसा धर्मी ज्ञानता है। ऐसे शुद्ध उपदेशको जो अरहण करता 
है अर्थात् सिद्ध जेसे अपने स्वरूपको जो श्रद्धा-शानमें लेता 
है उसके कर्मोका नाश डोता है और खिद्धपद् प्रगट होता है। 

ज्ञिसप्रकार सिद्ध भगवान राग नहीं करते वैसे ही 
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आत्माके स्वभावर्में राग करना नहीं है, पूर्ण श्ञान पवे 
आनन्दसे परिपूण स्वभावकों ऊक्षगत करते हुये मोक्षमार्ग 
प्रगट होता है. यही सिद्ध भगवानकी भक्तिका फल है। ऐसा 
शुद्ध छक्ष करे उसने सिद्धकी सच्ची स्तुति की। जिसने सिद्धको 
आवशेरूप स्वीकार किया (नो सिद्धको नत हुआ ) उसने 

_ अपना चह स्वभाव रक्षमें लिया, उपदेशका शुद्धसार उसने 
कज्षान लिया। लिद्ध भगवान जिस शुद्धोपयोगसे भुक्त हुये हैं. 
घही शुद्धोपयोग मोक्षके इच्छुकोंको प्राप्त करना चाहिये 
थही सम्यक् उपदेश है'। शुद्धोपयोगसे मोक्ष होना कहे चद्दी 
सच्चा उपदेश है, रागादिसे मोक्ष होना कहे वह सच्चा 
उपदेश नहीं हे किन्तु विपरीत उपदेश है। 

हा मिथ्यादृष्टि अनगारकी अपेक्षा | 

सम्यग्दष्टि ग्ृहस्थ भला है के । 

प्रगटमें व्यागी हो जाय -इसप्रकारके शुभ परिणाम भी 

होते हैं, किन्तु भीतर तत्वकी विपरीत वुद्धि नहीं छोड़ी हो, 

शागसे घ॒र्म मानता दो, तो ऐसी सच्ची दश्टिके विना चाह्य- 

श्यागका धर्ममें कोई मूल्य नहीं, इसकी अपेक्षा सच्ची' तत्व- 

शृष्टि चाला ग्रहस्थ भला है, पद ग्रदस्थ सच्चे भमोक्षमार्गको 

तो जानता है। श्री समंतभद्र स्वामीने रत्नकरंड अआ्रावका- 

खछारमें कहा है कि: 
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सिद्धभगवानकी परमार्थ भक्तिका फल यह है कि उनके 

जैसा निजस्वरूपका रूक्ष करके अपनेमें परमानन्दरूप शुद्धो- 
पयोग प्रगट दो। सिद्धभगवान कैसे हैं? श्री तारणस्वामी 
कदते हैं-- 

दरशन्ति सब्प्र रृश्य दर्शायन्ति सुद्ध विमल मल्पुकं । 
अनुमोयं ज्ञानसहावं उबएस विमल कस्म गलिये च॥ 

(उपदेश शुद्धलछार $ ४९७ ) 

सिद्धभगवान सभी द्रश्याद्वश्य पदार्थाके देखनेवाले दैं, 
और मलिनता रहित शुद्ध निर्मेल शानस्वभावके दिखानेवाले 
हैं। ऐसा शानस्वभाव ही अनुमोदन करने योग्य है। हे जीव ! 

तेरा भी ऐसा सर्वदर्शी-स्वेश स्वभाव है उसको तू दृश्थें 
ले। जैसे सिद्धप्रशु किसीके कर्ता नहीं उसी प्रकार त्तेरा आत्मा 
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भी किसीका कर्ता नहीं है। पेले निर्मेखठ आत्माका लक्ष तू 

सिद्धके पाससे भ्रहण कर । सिद्धको देखकर तेरे अपने ऐसे 

स्वभावको अपनेमें देख ले। “ सिद्धभगवानकी भक्तिका यही 

फल लेना चाहिये कि हम परमानन्द्मय शुद्धोपयोगर्मे रमण 

करें, जिससे हमारे कर्म गले !। 

मोफ्षमार्गीं सन््तकी दशा. ..ओर मोक्षार्थीकी भावन्रा 

इच्छति मुक्त पंथं इच्छायारेन शुद्ध पंथ दशेन्ति । 
क्षिपिउन तिविह कम्म श्िपिनक सहकार कम्मबिरयंति॥ 

( उपदेश शुद्ध्लार $ ४९८ ) 

मोक्षमारगंकी इच्छा करनेवाले भव्य जीवॉको क्या करना 
चहिये १ शुद्धोपयोगको ही मोक्षमाग जानकर उस मार्ग पर 
चलना चाहिये। मोक्षमार्ग केसा दोता है और सच्चे उपदेश- 

का सार केला होता है वह यहां बनाया है। प्रथम तो 
भव्य जीवको मोधक्षकी भावना होती है, मोक्ष अर्थात् सात्माकी 
शुद्धता, उसको ही चद्द चाहता है, उसके अतिरिक्त अन्य 

बाहरकी कोहे अभिलाषा या भावना उसको नहीं, मोक्षसे 

विरुद्ध ऐसे रामादि बंधभावफी इच्छा उसको नहीं, ' भात्र 

मोक्ष अभिलापष है '-पेसा मोक्षका इच्छुक भव्य जीव, उसको 
अनुकूल मोक्षमामं सिद्धभगवान दिखा रहे हैं, क्या दिखाते 
हैं? कि शुद्धोप्योग द्वी मोक्षमागं है--इसप्रकार अपने शुद्ध- 
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स्वरूपसे वही दर्शा रहे हैं। ध्यानस्थ जैन भुनि स्वयं ही 
साक्षात् मोक्षमागंकी संशा हैं, उन्हें देखकर भव्य जीव 
पद्चिचान लेता है कि मोक्षमार्ग कैसा होता डै ! थद्दा, जैन- 
मुनि्योकी दशा तो अखचित्य है, जो कुदेच-कुगुरु-कुधर्मको 
सेवते हैं. उन्हें तो भोक्षदी सच्ची भावना ही नहीं, उन्हें 
मोक्षमाग द्ोता नहीं। स्वेशदेव तो अतीन्द्रिय आनंदरूप 
हुये हैं, पेसे देवचको जो नहीं पहचानता, अद्धान नहीं करता, 
उसकी अ्रद्धा तो अभव्यकी भांति मिथ्या है, उसको भोक्षा- 
भिलछापी नहीं कहते, डलके अंतरमें तो रागकी और पुण्य- 
विपयोंकी इच्छा है, अर्थात् डसे संसारकी ही इच्छा है, 
मोक्षकी इच्छा नहीं। पुण्यमें अथवा पुण्यके फलसें सच्चा 
सुख नहीं, अतीन्द्रिय स्वभावी आत्मा ही खुखस्वरूप है- 
ऐसा ज्ञानकर उस अतीन्द्रिय खुखकी जिसको भावना है चही 
मोक्षाभिलाषी है और ऐसे मोक्षाभिलापीको शुद्धोपयोग ही 
मोक्षका उपाय है। जो भमोक्षमाग पर चलना चाहते हैं 
उनका कतेव्य हैं कि शुद्धोपयोग पर चछे, इससे कर्मे- 

क्षय होगा ! 

| भद्धवाकी शुद्धतकी भावनावाला जीव क्ुदेवक्ो नहीं भजता | 

ज्ञिनको शुद्धभावकता ज्ञान नहीं, जो सदा रागी-द्वेपी- 
क्रोधी रहते हैं, ऐसे कुदेचोंको पूजना मिथ्यात्व है। आत- 
रोह-ध्यानमें आरूढ़ ऐसे जीवोंकी सेवा-पूजा तो नरक गमन- 
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का कारण दै। थी तारणस्वामी फहते हैं फि-- 

कुदेव ये हि पूजन्ते वन्दना भक्ति तत्परा। | 
ते नरा दुःख सहस्ते संसारे दुःख भीरुहे।॥ 

( आावकाचार-५६ ) 

कुदैयोंके पूजन-बंदन-भक्तिमें जो तत्पर हैं. वे जीव 
भयंकर दुःखोंसे भरे स॑सारसें बहुत दुखी होते हैँ। अरे, 
जैन कुलमें जन्म लेकर तुझ्ने अपने सर्वज््-बीतरागदेवकी 
पह्दिचान भी न मिली तो उनके छारा प्रतिपादित भमोक्षमा्ग 
तू कैसे साथ सकेगा? यहाँ तो कहा दे कि भव्य जीव 
मोक्षका अभिरछापी है, उसको स्वर्य रागकी भावना नहीं, 

अतण््व रागी कुदेवोकोी चह भगनता नहीं। उसको भोक्षकी 

अर्थात् पूर्ण शुदताकी (-मोक्ष कह्यो निज् शुद्धता, उसकी ) 
भावना है, इसलिये जिन्होंने शुद्धताको प्राप्त किया है ऐसे 

देव-गुरुको ही घह पूजता है, रागसे धर्म माननेवाले कुदेच- 
कुगुरुको वह नद्दीं मानता। देखो, यह सच्चा निणेय करना 

मुम्ुक्लुका कतेब्य है, अपने शानसे घह सच्चे-झूठेका निर्णय 
करता है । 

केचली भगवानका शान एवं आनन्द इन्द्रियातीत है, 

विषयातीत है,--ऐसे शान-आततन्द्स्वभावी आत्माफो ज्ञो नहीं 

मानता बद्द मोक्षसे दुर है, उसको स्वभावकी रुचि नहीं 
किन्तु राग ओर बन्धकी रुचि है किसप्रकार वीवरागदेवको 
भूलकर कुदेवको (रागी देवको) पूजे तो उसकी श्रद्धामें 
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अत्यंत विपरीतता है, उसीप्रकार वीतराग स्वभावकों भूल- 
कर जो रागका आदर करे उसकी श्रद्धा भी विपरीत है) अरे, 
जिनमन्द्रिमें चीतराग भगवानकी मान्यताको एक ओर 
रखकर क्षेत्रपाल-पञ्मावती आदि कुदेवोंकों पूजने रूग ज्ञाय तो 
उसकी मान्यता घीतराग अगवानसे विरुद्ध है, मन्दिरमें 
तो बीतराग भगवानकी भान्यता है। जिनेस्द्र देवका भक्त 
सर्चेश्च-चीत राय-जिनदेवके अतिरिक्त अन्यकों पूजता नहीं है। 
पूणनिन्दी प्रभु आत्मा वीतराग स्वरूपी है, उसको दरशानिवाले 
वीतरागीदेव-गुरु-शासत्रसे विरुद्ध जो माने वह मोक्षके देतु 
अयोग्य है। हे आत्मन् ! मोक्षका पंथ दिखानेवाके वीतरागी 
देव-गुरु-शासत्रको तू नहीं जानता और कुदेय-कुगुरु-कुशास्त्र- 
को मानता है तो तेरी रुचि मोक्षमार्गमें नहीं किन्तु चंधमागे- 
में है। मोक्षके पंथकी भावनावाले भव्य मुमुक्षुके अन्तरंगर्में 
बीतराग स्वभाव और बाह्ममें उसके निमित्त, इनके अतिरिक्त 

अन्यका आदर नहीं होता, मोक्षमार्गसे प्रत्तिकूल मार्गका 
आदर नहीं करते, वे सिद्धभगवानको आदर्शरूप रखते हुये 
मोक्षमार्गका सेवन करते है। भोक्षमार्ग कैसा है ? शुद्धोपयोग- 
रुपहे | 

|_मोक्षमागके व्यापारीको क्या करन सोक्षमागके व्यापारीको क्या करना चाहिये? | 

मुमुझ् अथवा मोक्षमार्गके व्यापारीकों उसके आत्माके 
भोक्षका यथार्थ मार्ग क्या है-यह समझना चाहिये, और उस 
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संबंधमें जितने प्रकारकी भूलें हों उन सबको सत्-समागम 

द्वारा समझकर मिटाना चाहिये। जिसप्रकार व्यापारी अपने 

व्यापारके समस्त मालकी कीमत याद रखता है, उसमें भूल 

नहीं करता, डसीप्रकार जिसको मोक्षमागंका व्यापार करना 

है उसको तत्सस्वस्धी खातों! तत््वोंका मूल्य (उनका 
स्वरुप ) जैला है वैसा जानना चाहिये। उनके ज्ञाने बिना 
फ्या भाव लेना व क्या भाव छोड़ना इसका ज्षान नहीं हो 
सकता और मोक्षमागंका साधन नहीं हो सकता। मोश्षार्थी 

जीव इृचु्छंति मुक्ति पथे.... अर्थात् शुद्धोपयोगरूप निश्चय 
भोक्षमार्गकी इच्छा करता है, और रागादि व्यवहार जोकि 
भोक्षमा्ग नहीं है उसकी घद इच्छा नहीं करता। 

। # मोक्षार्थी जीवको स्वाश्र॒यका उपदेश अनुकूल है & | अनुकूल है % | 

भगवान शुद्ध पंथ दिखाते हैं कि हे जीवो ) हमने ऐसी 
शुद्ध पर्योय अंतरस्वभावक्के आभयस्ते प्रगट की है, तुम भी 
अन्नगस्वभावमें उपयोग रखकर पेसी शुद्धता प्रगट फरो, 
घही शुद्ध मोक्षपंथ है। भगवानका पेसा उपदेश ही मुम॒श्ष- 
को अनुकूल 0९, थन््तःस्वभावक्ते आश्रयका 'डपदेश ही 
मोक्षार्थीको अलुकूल ऐ, चष्द मोक्षार्थी जात्णकी कामना करता 
है शोर भगवान भो घटी उपदेश देते हैं। इस भांति 
भगवादफा उपदेश भव्य जीवको झजुकूल दे। कायरको घह 
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प्रतिकूल है तथापि मोक्षार्थी तो उसे समझकर दृषित हो ज्ञाता 

9 और उसकी परिणति अन्तमुंख दो जाती थे अतः उसको 

चह अनुकूल है। 

वचनामृत वीतरागनां परम शांत रसमूल, 

ओऔषध जे भव रोगनां कायरने शतिकूल | 
( श्रीमद् राजचन्द्र ) 

3... नकननननननगननननन नानक
 बनन मनन 

% सावनाका मंथन के 

देखो, यह तो भावनाका मन्धन है। ज्ञिसकी अपनेको 

रुचि हो उसकी भावना वारंबार उठती है। यहां आत्माकी 

रुचिसे वारंबार उसकों भावना उठती है। अस्तर्य्मे रुचि 

और भावना प्रुष्ट करते हुये शुद्ू आनन्दमय आत्माका 

अनुभव करना मोक्षमाग है। पुण्य-पापर्मे उपयोग जुड़ना 

अशुद्ध है। वचद्द मोक्षमार्ण नहीं, उसखे छूटकर शुद्धस्व॒रुपमें 

ज्ञो उपयोग झुड़े वही मोक्षका कारण छहै। भगवानने ऐसा 

आदर्श मार्ग दिखाया है उसका पहले निणेय करना चाहिये 

भर उसका मन्थन करना चाहिये। ऐसे शुद्धभावसे से 

कर्मोका क्षय दोकर मोक्षद्य्या प्रगठ दोती है। अतण्व जो 

मोक्षके मार्ग पर चलना चादते हों उन्हें: शुद्धोपयोगका मागे 

लेना चाहिये । 
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चिदानन्दस्वभावमें उपयोग जुड़े तभी सम्यग्दशन होता है। 
सम्यग्दशेन हो ज्ञानेके पदचात् उपयोग भले दी अन्यत्र हो 
जाये किन्तु सम्यग्द्शन प्रमट होते समय तो डपयोग “स्व भें 
लगा हुआ द्वोता है, अतः शुद्धोपयोग होता है। ऐसे सम्यग्दशन 
विना अज्लानपूर्वेंक शुभ बत पालते हये भी चह जीव अब॑ती 
जेसपन भी नहीं पा सकता। चर्दाँ श्रावक या मुनिपनेकी तो 
बात ही क्या? देखो, इसमें किसीकी निन्वदा नहीं, किन्तु 
जीवोंके हित हेतु सत्य चम्तुस्वरूपका प्रतिपादन है। सत्यको 
सत्य तथा असत्यको असत्य बताना इसमें कोई निनन्दा नहीँ, 
तथापि सत्य-असत्यको ज्ञानकर अपना हित करनेकी बात 
है। सत्य कया और असत्य क्या, उसको पहिचान जो न 
करे वह अपना हित कफिलप्रकार साथ सकेगा? सत्य- 
असत्यके निणय बिना किल ओर जञायगा, और कहाँसे 
वापिस फिरेगा ? अतणय सत्य-असत्यका यथार्थ निर्णय 
सम्यग्द्शनका कारण हि। 

| सम्पर्दष्टिका शु् सम्यग्दह_्का शुद्ध परिणाम । 

सम्यग्दप्टि अबती दो तो भी वह चिदानन्द स्वभावकी 

दी रुचिवाला है, रागसे और संसारसे वह उदासीन है। 
भद्धाका वछ द्वी कुछ पेसा है कि आत्माकों रागसे पृथक्र 

ही पृथक रखता है। 
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भौर भी भरी तारणस्थामी गाथा ३४ में कहते हैँ कि-- 
शरद सम्यस्दर्शनका धारक जीव शुद्ध तत्वका धरकाइाक है, 

शुदृस्थभावकी सन्मुखता उसका परिणाम है, और मिथ्या- 

रष्टिका परिणाम शुद्ध स्वभावसे विमुख हैं। इसप्रकार 
सम्यफची और मिथ्यात्वी इन दोनेके परिणाममिं बड़ा अन्तर 

है। सम्पफ्त्व थरद्धागणका शुद्ध परिणाम है। सिद्ध भगवानके 
क्षायक सभ्यकत्वादि आठ सुस्य 'शुण” कहे हैं, वही 
पास्तयमें ग्रुणोकि झु परिणाम हैं। गुण जेसा ही निर्मल 

परिणाम दो उसको दी गुण कद्दा है, रागादि दोपके अभावकी 
अपेक्षासे उसको गुण दादा है, किन्तु दे तो चह पर्याय। द्वव्य- 

ग़ण-पर्यायका यथार्थ शान यद्द तो जैनघर्मकी मूल चस्तु है, 
हसे क्यद्य ज्ञानना चाहिये। मिथ्यात्व थशुद्ध परिणाम पे 
भोौर सम्यपत्व शुद्ध परिणाम है। 

| मम्यहर देव-गुरके भक्त दोकर सम्यक्षप देव-गुरुफे भक्त होकर सम्यक्धर्मका आचरण करो । 

शगतमें जनंतानंत ज्ञीव हैं, एक ण्क जीपमें अनंत गुण हैं, 
मद पक शुण अनन्त पर्यायरूप परिणमता है, आात्माका ऐसा 
प्रप्य-शुण-पर्यायका यधार्थ स्वरूप सम्यप्टष्टि प्रतीतमें लेता 
है। बात्माका ऐसा यथार्थ स्वरूप जिनेन्द्र स्ेक्रदेवक्षे 
धनिरिझ सनन््य किसीएे मतमें नहीं है और शिनेद्यरक्ले 
दम ( समयस्टए्टि) के पनिरिक्त अन्य उसडदो यथायें धतीत 
पर रहीं संबते। मोर ऐसे बात्मादी प्रतीमफे दिना कभी 
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घसे दोता नहीं ४ । इससे श्री तारणस्वामी २५वीं गाधथामें 
कददते हैं कि ' सस्यक्त् देव-ग्रुरु-भक्त सम्यक्त् घर्म समाचर ' 
-सच्चे देख-गुरुकी भक्ति पूचेक, उनके दारा कथित सस्यकू 

घर्मका सम्यक् रीतिसे आचरण करो। इसप्रकार सम्यक्त्वका 
अज्ञभव करके मिथ्यात्वसे मुक्ति पाओो। देखो, वीतरागी देव- 
शुरुकी भक्ति भो सम्यस्दष्टिको ही सच्ची होती है। 

सिद्ध भगवान शुद्ध आत्मस्वरूप दिखा रहे है । 

सिद्धमगवान शुद्ध आत्मस्वरूप ही दिखा रहे दें-यदहद 
बात ' उपदेश शुद्धसार में चल रही है। उसमें ४९५०चीं 
गाथामें भी तारणस्वामी कद्दते हैं. कि-- 

चेतन्ति चिच छुद्धं छुद्धं स सहाव चेत उबएस । 
रुचितं विमर सहावे रुचियन्तो ब्लान निम्मरू विमेरके॥ 

सिद्ध भगवान शुद्ध आत्माका ही चिंतन करते हैं-- 
उसका ही अलुभव करते हैं, वे ऐेसा दशशाते हैं कि दे जीवो! 
तुम भी शुद्ध आत्मस्वभाव को ऐसे ही अज्ञभव करो, उसकी 

रुचि करो, उसकी रुचिसे निर्सेड-बीतराग-निरावरण शान 

खिलता है। आत्म-अनुभव करनेलसे हम परमात्मा हुये 

और तुम भी ऐसा अज्ञुभव करो-- ऐसे आदर्शपनसे सिद्ध- 

भगवान मोक्षमागे दिखा रहे हैं। पेसा अनुभव ही भगवानके 
उपदेशका सार है। अनन्तशुणोंके पिंडरूप जपनर शुद्ध आत्मा 
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उसमें अन्तमुख होकर उसके उप>5समीप वास करना सच्चा 
उपयास है, इसके अतिरिक्त शरीरकी वाह्य-क्रिया आत्माकी 

नहीं, वह तो भिन्न है, उलसें आत्माका वास नद्दीं। 'उपचाल' 
दरीरमसें नहीं रहता उपयास तो आत्मामें रहता है। 'उपवास' 

क्या है इसकी छोगोंकों जानकारी नहीं और अभ्रमसे मान 
रहे हैं कि इमने उपवास किया। 

हक सामायिक तो बहुत ऊँची भूमिका है-- 
सम्यकक्त उसका सूल है # 

जीवादि छह द्रव्य कैसे हैं? उनमें पांच अस्तिकाय 
कैसे हैं? जीव-भजीव आदि खात तत्वोंका स्वरूप क्या है? 
नो पदार्थ, उनसें जीव और अजीव यह दो मूल द्रव्य और 
वाकीकी पायें हैं, उनमें बंच-मोक्षका कारण वह किस- 

प्रकार है ? यह सभी जानकर सच्ची श्रद्धा करना चाहिये। 

पेसे तत्वार्थ्रद्धानमें शुद्धात्मश्रद्धान सम्मिलित है। प्रथम 

ऐेसा सम्यग्द्शन कहा है उसके बाद ही सामायिक आदि 

होती है। सामायिक तो बहुत ऊँची भूमिका है, पर उसका 
पाया सम्यग्द्शन है। सम्यग्द्शन विना अशानपनेमें तो सच्चा 
व्यवहारघर्म भी नहीं होता। अपने निर्मेल स्वभावकी रुचि 
सच्ची श्रद्धा है, ओर उस रुचिके बलसे चघर्मात्माको शानादि- 
फी निर्मेलता होकर केवलजश्ञान प्रगट होता है। 
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४४ सम्यकत्व तीर्थ है # 

श्रावकाचार गाथा २३०-२३६ में रत्नश्रयकरे स्वरूपको 
वताते हुए कछते हैं कि नित्य प्रकाशमान पेसे घुव शानमय 
तत्वका दशशान-शान-चारित्र तीर्थ है, यर्थात् कि वे भ्रव- 

सागरसे तारनेघाला जहाज हैं। सम्यग्द्शन भी भवसे तारने- 
वाला तीर्थ है। सभी ग़ुर्णोसे सम्पूर्ण पेसे अपने शानमूर्ति 
आत्माका दृशेन सम्यग्दर्शन है। यह सम्यग्द्शनादि कोई 
बाहरकी भिन्न वस्तु नहीं किन्तु शुद्ध आत्मगुण ही है। राग 
कोई आत्मगरण नहीं, चद्द भवसागरसे तारनेका जहाज भी 

नहीं, वह तो उल्टा बोझ्रूप ६। रागको तोड़कर वीतराय 

होकर भवसागर तरा ज्ञाता है। रागसे पूर्ण रागी भवसागर- 
से तरता नहीं है। 

के बिना रागका देव और बिना रामका मार्ग # 

मोक्षका ऐसा वीतरागमाग वतानेवाले तारणद्वार 

वीतरागी देव-गुरु-शाख्षके प्रति पूजा-भक्तिका शुभराग यद्यपि 

घर्मीको दो, परन्तु घधर्मी उस रागको मोक्षमार्ग नहीं मानता। 

सर्वेशुण-संपन्न संपूर्ण अपने श्लानमूति आत्माका दशेन-चितन- 

निर्विकल्प अजुभवन यह भोक्षमाग है, उसमें राग नहीं। इस 
भाँति मोक्षका मागे रागरद्दित है और इस माग्गके बताने- 

घाले सर्वेश्देव भी रागरहित हैं । 
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जीवकी मिथ्यात्वादि अशुद्धपर्याय सो संखार, सम्यक्त्व- 

पूपेक आंशिक शुद्धपर्याय बह मोक्षमा् है ओर पूर्ण शुद्ध- 
पर्याय चद मोक्ष है। ऐसा संसार, मोक्षमागे और मोक्ष, 

तीनों ही जीवकी पर्यायमें हैं, क्दीं घादर नहीं। विफारसाच 

अवगुण है, चिकारका नाश होकर निर्दोप अविकारभाव 

प्रगटा उसको गुण कहा है, निर्से७ पर्यायको शुण फह्दा दै, 
क्योंकि मैसा गुणस्वभाव शुद्ध द॑े दैसी शुद्ध पर्याय हुईं। 

ऐसी रागरहित शुद्धपर्याय मोक्षमार्ग है। 

सम्यवलकी शुद्धिके बिना चारित्रकी शुद्धि नहीं होती 

गाथा २०८ में श्री तारणस्वामी कदते हें छ्षि-- 

यरय सम्यक्ल॒द्दीनस्य ठग्र॑ तब-वबत-संजर्म । 
सर्वा क्रिया अकार्यो च मूल बिना वृक्ष यथा॥ 
ज्ञो जीव सम्यक्त्वहीन है उम्नके उम्र बत-तप-संयम 

भादि सम क्रियायें व्यर्थ दें-निप्फल हैं, जिश्नप्रकार बिना 
मूलके दक्ष नहीं होता उसीप्रकार बिना सम्यकत्वके घर्म' नहीं 
दोता, मोक्षमार्गरूपी बुक्षका मूल सम्यग्दशन है। 'दंसण 
मूलो घस्मो! भगवानने जो घर्मोपदेश दिया उसका मूल 

सम्यरद्शन है, यद्द वात * अष्ठप्राभ्षत में आचार्य कुन्दकुन्द- 
देवने कही दे। सम्यग्दशनके बिना सभो मोक्षक्रे देतु व्यर्थ 
हैं। जिसके हृदयमें सम्यवत्वरूपी सूछ विद्यमान दे उसके 
सम्यकत्व-मूलमेंसे त्तरूपी शाखा फ़ूटती है, और उसके ही 
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अनंतगुणोंकी शुद्धता प्रगट होती है, शुद्ध आत्माकी रुचिरूप 
सम्यग्दशंन से कल्याणका मूल है, उसके घिना कल्याणका 
पंथ मिलता नहीं। जिसप्रकार मूल विना दृक्ष नहीं उसी 
प्रकार सम्यकत्व विना धर्म नहीं। मुनिराज समन्तभद्रस्वामी 
« रत्वकरण्ड आ्रायकाचार में कहते हैं. कि-- इस जीवको 
तीनकाल और तीनलोकमें सम्यफत्वके समान कोई श्रेय नहीं 
है ओर मिथ्यात्वके समान इस जगतमें कोई अश्रेय नहीं है। 

श्री कुन्दकुन्दस्वामी कहते हैं कि--वीतरागभावरूप 
चारित्र यही साक्षात् धर्म है, और सम्यग्दशन उसका मूल 
है-( चारित्ते खलघम्मो, और दुंसण मूलो धम्मो) अर्थात् 

सम्यग्दशन बिना चारित्र नहीं होता और चारित्र बिना 
मोक्ष नहीं होता। इसप्रकार जिसके हृदयमें सम्यरदशनरूपी 
मूल दे उसको शुद्धताकी अनन्तानन्त शाखाये फ़ूटती हैं 
और मोक्षरूपी फल पक्रता है। सम्यकत्व रहित क्रियायें तो 
मिथ्यात्वके रहनेका ज्ञाल है,-क्योंकि उसमें धर्म मानकर 

जीव मिथ्यात्वको पोषता है भौर संसारमें श्रमण फरता है। 

अनेक प्रकारके शा्त्रोंकी पंडिताई भी सम्यक्त्व विना मोक्ष- 

का साधन नहीं होती। मोक्षका सूल-साधन सस्यफत्व है। 
सश्यक्त्व होते ही जीच नियमसे मोक्षगामी होता है। अतएव 

मुम॒क्षु जीवॉका सबसे पहला कर्तव्य सत्समागमसे सम्यक्त्व 

प्राप्त करना है। 
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* जिनोपदेशका सार-शुद्धासध्यान- 
हट उसके द्वारा ही मोक्ष सघता है. 
छाडलउरमडएफऋडऊऊजरऊएरफफऊऊगएएएऊउऊफऊऊरऊऊ 

मोक्षर्थों जीवको शुद्धताकी घुन है, अर्थात् शुद्धात्माकी 
भावनाका बारंबार अभ्यास करता है। शास्रोंमि भी उसके 
ही उपदेशकी प्रधानता है। “उपदेश शुश्यसार ' द्वारा उस 

शुद्धताकी भावना फरते हुए श्री तारणस्थामी गाथा ५०० में 

कहते हैं. कि +-- 

उत्त सुद्ध छुद्ध उत्तायन्तु विमछ कम्म बिछर्य च॑। 
परसे परम समा परषंतो धुव सुद्ध कम्म गलिय च ॥ 

खिद्ध भगवान जैसा अपना शुद्ध स्वभाव है; उस परम 

स्वभावको परखते अथवा स्पश करते, देखते, अनुभव करते' 
कर गल नाते हैं और घुव सिद्धपद् प्राप्त होता है। ऐसे 
परम स्वभावको भावना करने योग्य है। 

५ 

98£828828 
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स्व॒भावकी भावना द्वारा सिद्धदकी साथना होती है | 

जीवोंने अशानद्शामें तो अनादिसे परभाषोंका ही रटन- 
चिंतन किया हैं ओर दुखी हुए हैं, उसके पदले अब शुद्धात्माका 
स्वरूप कया है यह ज्ञानकर उसका रटन-चिंतन और अजु- 
भव फरने योग्य है। घर्मी जीच्र अपना स्वरूप कैसा विचारता 

है यद्द पंडित वनारसीदासजी कद्वते हैं कि-- 

' चेतनरूप अनूप अमूरत खिद्ध समान सदा पव् मेरो' 

ऐसे स्वमावकी भावनासे ही सिद्ध गति प्राप्त होती है। 

परम स्वभावकी भावना निश्चय है, वह मोक्षमार्ग है। ऐसे 

स्वभावका जिसको भान नहीं वद व्यवहारसूढ़ हैं। समय- 

सार गाथा ४१३ में कहते दें कि हे भव्य ! तू परमार्थ मोक्ष- 

मार्गसें अपने आत्माको छगा। 

तूं स्थाप निमने मोश्ष पंथे, ध्या अनुभव तेहने, 
तेमां ज नित्य विहार कर, नहिं विंहर पर द्र॒व्यों विषे। 

निश्चय मोक्षमार्गती जिसको जानकारी नहीं, परमार्थ 

स्वरूपको जो समझता नहीं और व्यवह्ारसें दी मोहित होकर 

डसे मोक्षमान मानता है उसको अप्वायेदेवने व्यवहारमूढ़ 

ओर निश्चयमार्गमें अनारूढ़ कहा है। अरे भाई! भगवानने 

व्यवहारके आश्रयसे मोक्षमागंकी साधना नहीं की, भगवानने 

तो परमार्थ स्वभाचके भ्रद्धा-कहान-चारित्रसे ही मोक्षमार्गको 
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साधना की है और ऐसे मागका ही उपदेश दिया है; तो 

फिर तू दूसरा मोक्षमार्ग कद्ठांसि छाया ? 

सिद्ध और साधक | 

सिद्ध भगवान अपने उत्कृए आनंद्स्वभावको देखने 

लीन हैं, मुमुक्षु साधक भी अपने ऐसे ही स्वभावको देखता 
है, उसे द्वी आदरणीय मानता है। सिद्धमगवान जिस मागे 

पर चले हैं' उसी मार्ग पर चलना यही मुमुक्षुका कर्तव्य है। 
अतण्व शुद्धोप्योगरूप मांग ही मुपतक्षुके लिये उपादेय है । 

शअ्रावकके शुभरागको उपचारसे दी घर्स कहा दे, अर्थात् उस 

भूमिकासें वेला शुभराग होता है उसका ज्ञान कराया है, 
किन्तु मोक्षद्ेतुरूप धर्म तो उस समयका शुद्ध-भरागी भाष 

ही है। सिद्समान अपने शुद्ध स्वभावक्रों देखनेलि ओर 
थज्ुभव करनेसे ही कर्मों का क्षय दोता दि। रागवाले आत्माका 
अनुभव फरनेसे कर्माका क्षय नहीं होता_। 

| # जैनमाग # 

इस उपदेश शुद्धसारके मंगलाचरणमें भी तारणस्वामीने 

थ्री भिनेन्द्र भमवन्तोंको नमस्कार किया है और उन जिनेन्द्र- 

देवों द्वारा फथित मार्ग ही त्तीन छोकमें श्रेष्ठ है पेसा बताया 
है। नैनमार्गकी किसी अन्य मा्गके साथ फोर तुलना करे 
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तो उसे लैनमार्गकी जानकारी नहीं; श्री तारणस्वामीने क्या 
कद उसकी भी उसे ज्ञानकारी नहीं। यहाँ तो शुद्ध जैनमार्गे- 
फी बात है, उसमें कोई गड़बड़ी नहीं चछ सकती | 

शान-भानन्दमय शुद्धात्मा ऐसे परम देवाधिदेव अरिद्वन्त 
परमात्माकों नमस्कार करना, उनकी भक्ति-पूजा-विनयका 
भाव घर्मीको आता है, उसमें शुभ विकल्प है और उसी 
समय यह अरिइन्त जेसा अपना शुद्ध आत्मा दे उसे भी 

धर्मी सम्यकु-अ्रद्धासे अन्तरमें देखता है। निश्चयसे अपना 
शुद्ध आत्मा ही आराध्यदेव है, उसको भूलकर केवल बाह्य 

देवको भजे तो उस्सें शुभराग डै, किन्तु उल रागके द्वारा 

भवसे पार नहीं दोते। अपने शुद्ध आत्माकी आराधनाके 

द्वारा ही भवसे पार होते हैं और वही जनमार्ग है। 

$ मोक्षमागंके शुद्ध उपदेशदाता अरिधन््त # 
वी नीयत न + ।. 

क्षगतमें तीथकर अनादि प्रवाहसे दोते आये हैं ओर 

घेसा शुद्ध जैनमागं अथवा मोक्षमार्ग दिखाते आये हैं। 

महावीर, सीमन्घर, शांतिनाथ, नेमिनाथ, सूर्यकोति-पऐेसे 

किसी एक खास तीथ्ंकरको लक्षमें लें तो वद्द सादि हैं, किन्तु 

समुच्चय तीथकर और सिद्ध अनादिसे दोते आये हैं. और 

, उनके द्वारा कथित मार्ग भी अनादिसे चलता रहा है। 

केघलशान दोनेके पद्चात अरिदन्त दश्शामें चाणीके साथ 
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निमित्त-नेमित्तिक सम्बन्ध द्ोता है, सिद्ध दशा होने पर 
वाणीके साथ कोई सम्बन्ध नहीं रहता । पूर्ण आनन्दके 

अनुभवसद्दित और सर्चशता द्वार लोकालोकके समस्त पदार्थोके 

शाता अरिहन्त भगवानको वाणीका योग सपेथा नहीं होता 
तो उनके द्वारा ज्ञाने गये तरवोंको जगत किसप्रकार ज्ञानता ? 

सर्चेशदेवने संलार-भ्रमणसे छुड़ानेचाला निर्दोष उपदेश दिया; 

जैसा शुद्धस्वरूप अपने साक्षात् केवलक्ानमें देखा देसा शुद्ध- 
स्वरूप लगतको दिखाया है, अस्तु भगवानका उपदेश शुद्ध है। 

चतुगेतिके कारणरूप जो मिथ्यात्वादि उद्यभाव हैं उनसे 
छूटनेका भगवानफा उपदेश है। जिससे संसार-भ्रमण मिट 
और मोक्ष मिले पेला शुद्धात्म-अनुभव करनेका भगवानका 

उपदेश है। भगवानकी वाणीमें भगदान होनेका उपदेश है। 
' में भगवान .तू भगवान, में खिद्ध तू सिद्ध ”। भगवान स्वयं 
भव रघदित हैं ओर भवरदित दोनेके पुरुषार्थका भगवानने 
उपदेश किया है। जिससे भव होता हो वह भगवानका 
उपदेश नहीं। भ्रवका अभाव जिससे हो वही भगवानका 
उपदेश है। भगवानकी वाणी “परसे ” पृथकृता कराती है 
ओर स्वभाव-सस्मुखता कराती हुईं भवसे छुड्काकर परम 
आनन्दको प्राप्त कराती है। 

* बचनामत वीतरागीके परम शांत रसमूलछ, 
ओषधि यह भव रोगकी, कायरको प्रतिकूल । 
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पुण्य और पाप तो अनादिसे जीव करता आया है, 
यह कोई नई यात नहीं, और ज्ञो अब भी इसका ही उपदेश 

देवे तो उस उपदेशामें नवीनता क्या रही? पुण्द-पाप करना 
तो जीवक्नो बिना उपदेशके भी आता है। इससे परे आत्मा 
फ्या वस्तु है-उसका उपदेश सच्चे मोक्षमार्गका उपदेश है। 
विना रागका मोक्षमार्ग भगवानने बताया दैं। शुद्ध भात्माका 

अन्ञभव ही भगवानके उपदेशका सार है ओर चही म्ुक्तिका 
कारण है, पेसा जिनोपदेश प्रिलोक्षका प्रदीप है। भगवान- 
कथित माग दी तीनलोकमें श्रेष्ठ मागे है। सम्यर्दष्टि जो 
उपदेश देते हैं चद्द भी जिनोपदेशके अनुसार दी है। मिथ्यात्व- 

मोहको जीतनेकी अपेक्षा सम्यग्हष्टि भी 'ज्ञिन ? है। मुनि 
और गणघर “जिनवर ” तथा भरिदन्त भगवान भिनवरोंमें 
श्रेष्ट ' जिनवरेन्द्र ' हैं। उनका उपदेश राग-हेप-मोहकों 
जीतनेफा है। बन्धमार्गसे छुड़नेवाला और मोक्षकी प्राप्ति 
करानेवाला उपदेश जिनोपदेश है। भवसे तरने वाले 

भगवंतोंका उपदेश भवसे तारणदार दै। मोह्को जीतने 

वाले जिनोंका उपदेश मोद्का नाशक दे । 
सेल्स पजननकनन+-कसोल+ननननाभ 

& चोलते-भगवान, . .ओऔर मूक-भगवान # 

भगवानने उपदेशमें क्या कहा है? उसका यहां वर्णन 

चलता दे। उपदेश शुद्धसारकी गाथा ५०१ में श्री तारण- 

स्वामी कदते दें कि-- 
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बोलयन्ति वयन णिनिये बोलन्तो छुद्ध दम विल्यन्ति । 

धरयन्ति धम्म सुक्क धरयन्तो सक्षम कम्म खिपने च॥ 

श्री जिनेन्द्र भगवानने जो वन फहे उसके चाच्यरूप 

शुद्धतत्वका ध्यान करनेले कर्मोंका नाश होता है। भ्रव्य जीच 

घर्म-शुक्ल ध्यानमें शुद्धात्माको धारण करते हैं. और उसके 
सूक्ष्म ध्यान द्वारा कर्माका क्षय करते हैं । 

कितने ही ज्ञीव ऐसे मुक-फेवली होते हैं कि केचलू- 
जश्ान होनेके पश्चात् दिव्यध्चयनिका योग उनको नहीं होता, 
अपने आत्माका काम तो पूरा कर लिया फिन्तु #कार ध्वनि 
खिरे इस प्रकारका उदय उनको नहीं होता, परन्तु तीथकर 
भगवन्तोंको तो दिव्यध्वनिका योग निश्चित दी दोता दै। 
इसके अतिरिक्त अन्य केवली भगवन्तों ( भरतजी, रामचन्द्रजी 
आदि ) को भी दिव्य बाणीका योग होता है. ओर इच्छा 
बिन सहज ही वाणी खिरती है। केवली भगवान छद्मस्थकी 
भांति ऑठ-मुंह द्ििकाकर नहीं बोलते, किन्तु सम्पूर्ण शरीरसे, 
सर्वांग अर्सख्य प्रदेशोंसे मधुर दिव्यध्यनि निकलती है। 
इसप्रकार यहां 'चोलते-केवली ' की बात कही है। इनकी 
'ध्वनिकी मचुरताकी तो क्या बात ! ओर इनके जो वाच्यभाव 
हैं. उनकी महिमाकी कया चात |-जिस घाच्यको हरक्षमें लेते 
ही सम्यग्द्शन होता है और शुद्धआत्मा अनुभवमें आता है| 

भगवानकी ४कार ध्वनि छूटती है और उसका वाज्यरूप 
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शुद्ध आत्मा है। भगवानको वाणी ऐसा कटद्दती दै कि भात्मा 
शुद्धस्वभावी स्चेशुणसंपन्न है, उसको अनुप्रचमें छाओो। 

ज्यां चेतन तयां अनन्तगुण . .केपली बोले ओम, 
प्रगट अनुभव आत्मनो, .निर्मल करो सम्रेम.,..रे. . 

चैतन्य प्रभु | प्रश्ुता तमारी चेतन्य पधाममां ., 
अमृत वरस्या छे तारा आत्ममां,.. 

( शुजराती ) 

& भसगवानका उपदेश हमारे लिये है # । 

देखो, यह भगवानका उपदेश ! ऐसा स्वरूप समझने- 

चले जीव हैं. उनके लिये भगधानका उपदेश हुआ है। भव्य 
जीव कदते है कि भगवानका उपदेश हमारे लिये ही है, 
इमारे ऊपर कृपा करके भगवानने दमको शुद्धात्माका उपदेदा 
दिया है। दिव्यध्वचनिसें भगवान कहते हैं कि तुम पूर्ण 
आनन्दसे भरपूर शुरू आत्मा द्वो तुममें शक्तिरुपसे 
परमात्मपन भरा हैे। तुम्दारे अंवरके चेतन्यगर्भमें परमात्मा 
विराज रहे हैं। उनके ऊपर दृष्टि एकाग्र करो, उनकी सेवा- 
भक्तिसे परमात्मपन प्रगट होगा « दाक्तिमें रमनेवाला पर- 
सात्मपन पर्यायमें भी खिल जायगा। तुम्हारी शाक्तिकी एक 

टंकारमें केवलक्लान लेनेकी सामर्थ्य दे, पेसा भगवानको घाणीसे 
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प्रगट द्ोता है। अहो, पेसी वाणीका अजुशोलन अर्थात् 
वाणीके धाच्योंका मनन-चिंतन करनेसे भावशुतका अपूर्य 
आहलाद अलुभवर्तम जाता है। 'में भी परमात्मा हैँ! ऐसे 
चितनसे आनंदका अनुभव होता है | 

जिनवाणीका सार; मोहका क्षय और शद्धात्माकी मराप्त | प्राप्ति | 

अहो, परमात्मतत्वका ऐसा यथार्थ ज्ञान, यथार्थ, उपदेश 

केवली प्रभुके वीतराग-मा्गके अतिरिक्त अन्य फहीं होता 
नहीं है, भगवानकी वाणी द्ववय-सुण-पर्यायका यथार्थ क्षान 
कराती है, ओर उसके यथार्थ शान ढारा मोहका नाश होता 

है एवं सिद्धपद् भगट होता है। यह जिनवाणीका फल दि। 
किन्तु अन्तरके रक्ष बिना केवल शास्त्र पढ़ लिया ज्ञाय ओर 

उसके वाच्योंका विचार न करे तो उसको जिनवाणीका सार 

समझमसें नहीं आ खकता ओर उसका सच्चा फल प्रगट नहीं 

होता। भगवानका उपदेश तो कर्मक्षयका ही कारण है! 

अईन्त सो कर्मों तणो करी नाश ओ ज॑ विधि बडे, 
उपदेश पण ओम ज करी निवुत्त थया नम्मु तेमने। 

( गुजराती ) 

शुद्धात्मामें दृष्टि एवं एकाग्रतारूप शुद्धोपयोग हारा 
समस्त तीथेकरोंने कर्मोंका क्षय किया और उसके पद्चात् 
समयसरणमें श्रोतागर्णोको ऐसा ही उपदेश दिया। जैसे 
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मार्गका स्वर्य साधन किया चैसा ही मार्ग ,लगतको बताया | 
भगवान कहते. हैं कि जेसा शुद्ध में हैं वैसा ही शुद्ध तू है, 
अपने उपयोगको अच्तरमें ढालकर पेसे शुद्धस्वभावको रक्षमें 
ले, अपनी पर्यायकोी शुद्धस्वभावमें जोड़ और परभावोंको 
छोड़ । पर्यायकोी स्वभाघ-सन्मुख करके पएकताका अजुभव करे 
तो उसमें मोक्षमागं समा जाता है। भाई, तेरी मोक्ष-क्रीड़ा तेरी 
पर्यायमेँ ही समायी है। मोक्षके लिये अन्य कीं खोजनेकी 
आवश्यकता नहीं। भमोक्षदेतु अपनेमें दी स्वसन्मुख हो। ऐसा 
उपदेश भगवानका उपदेश है, ओर मभमोहका क्षय होकर 

शुद्धात्माकी प्राप्ति यद्द उसका फल है। 

| मोक्षका कारण ध्यान, शुद्धात्मा उसका ध्येय 

आत्मा स्वयं ही ज्ञान-आनन्द्से भरपूर समुद्र दे, 
उसको लक्षमें छेकर ध्यानमें घारण करो। अभी यहां पंचम- 

कालमें जीवोको शुकलध्यान नहीं होता किन्तु घर्मध्यान 

होता है, उसमें भी पऐेसा ही शुद्ध अत्मा अनुभवर्मे आता है। 

घर्मष्यान और शुक्लध्यान यह दोनों ध्यान आत्माकी 

अबिकारी पर्याय हैं। आत्मध्येयमें एकाग्न होनेसे ऐसा ध्यान 

प्रगट होता है, पहां विकल्प छूट जाता है। सच्चा धर्म- 

ध्यान कोई विकव्प नहीं, राग नहीं, चंद्र तो चेतन्यमें एकाग्रता- 

रूप स्थिर उपयोग है। 'घर्म” अर्थात् शुद्धस्वभाव, उसमें 

पएकाग्रतारूप ध्यान, वह धर्मध्यान है। ऐसे ध्यान द्वारा 
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सूक्ष्म कर्म भी नए हो डाते हैं। शरीर स्थूल स्कंच है उसमें 

आहठों स्ंप है, और कर्स सक्ष्य स्कंघ हैं, उनमें चार स्पश 

हैं। आत्मा अस्पनशों अतीन्द्रिय परम खुक्ष्म चेतन्यस्वरूप है 

उसके ध्यान द्वार शुद्धता होनेसे अशुद्धता छूटती है, भशुद्धता 

छूटनेसे कर्मझा सम्बन्ध छूट जाता है, ओर खबे कर्मोंका 

सम्बन्ध छूटनेसे शरीरका भी सम्बन्ध झूटकर मोक्षद्शा 

प्रगट होती है। इस भांति शुद्धात्माका ध्यान मोक्षका उपाय 

है। ध्यानका जो ध्येय हैं उसकी पहिचान बिना किसका 

ध्यान करोशे ? परलक्षसे होनेवाला शुभ विकरप तो राग और 

चन्धका कारण है, उस रागके हारा शुद्धात्मा ध्येय नहीं 

होता, अतः चवष्ठ मोक्षका कारण नहीं है। मोक्ष शुद्यात्माके 

ध्यानसे ही होता है और वह ध्यान रागरहित है। 

“ध्यान बड़े अभ्यंतरे देखे जे अशरीर, 
शरमननऋझ जन्मों टले, पीये न जनसी क्षीर।* 

$ ध्यान सबवेया शुन्यता नहीं, 
किन्तु वह आनन््दसे परिपृण है % 

शब्दका र्ुक्ष छोड़कर शब्दातीत चेतन्यताके लरक्षसे 
यथाथ ज्ञान प्रगठ होता है। शोसत्रके शब्दोंकी ओर देखा करें 
तो उसमें शुभराग है, पर जब उसके चाच्यरूप शुद्धात्माकी 
ओर उपयोग झुक्तता है तब विकल्प हूटता है और तभी ध्यान 
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दोता है। “४४? आदि दाव्दका जाप किया करे उसमें शुभ- 
भाव है। परन्तु ऐसे ज्ञापके द्वारा कहीं सम्यग्दर्शनादि नहीं 
दोते। उसके घाच्यको अजुभवमें ले तो ही सम्यग्दर्शनादि होते 
हैं। अमल अर्थात् मलरहित--विना रागका शुद्ध भात्मा 
सार है, बह” परम है, उसके ध्यान द्वारां आत्मा जिनेन्द्र 
परमात्मा द्ोता है। परका रक्ष छोड़कर स्वलुक्षकी ओर 
झुके बिना कदाचित् भी सच्ची प्रतीति-शान-स्थिरता नहीं 
होती। बहुतसे लोग कहते हैं कि सब कुछ भूलकर बस 
शून्य दो जाना ध्यान है, किन्तु भीतर सम्पूणे, अनन्तग्ुणोंसे 
परिपूर्ण आनन्दकन्द परमात्मा शोभायमान है उसका तो भान 
नहीं, तो ध्यान किसका ? ध्यानमें सर्वेथा शून्यता नहीं किन्तु 
विभावेके अभावकी अपेक्षासे शुन्यता कही है। निज्रर्वभावसे 
भरपूर ओर परभावोंसे शुन्य (रहित) ऐेसे शुद्ध आत्मामें 
समा ज्ञाना ध्यान है ओर वह मोक्षमार्ग है। ध्यानमें अपने 
आपको भूला नहीं ज्ञाता किन्तु आत्मा स्वर्य अपना साक्षात् 

| अज्ञभव करता है। शून्य अर्थात् परभावसे रहित, और 
, अपने स्वभावसे परिपूर्ण ऐसे आत्मस्वभावमें पर्यायकों समा 
देना-लीन करना-अमेद करना मोक्षमार्ग है। 

रागका स्थान व्पमागयें है, मोक्षमागमें नहीं... | है, मोक्षमागमें नहीं | 

निजस्वरूपसें स्थिरतारूप मोक्षमाग घीतराग है, उसमें 
शगका अभाव है। रागको पीतराम-मार्गमें स्थान नहीं, 



भष्ट प्रवयन ] [5७ 

उसका स्थान तो बन्धमार्गमें है। ओर वाणी तो प्रथरू ही 

है। भगवावने चाणीका और रागके ध्यानका उपदेश नहीं 

दिया, शुद्धात्माके ही ध्यानका उपदेश दिया है!। पेंसा उपदेश 

शेलकर भव्य जीवोंने उसका ध्यान किया ओर मोक्ष प्राप्त किया | 

शानीके ज्ञो शुभ विकव्प हैं वे तो वन्धका कारण हैं, वे 
मोक्षक कारण नहीं; उस समय उसके जो रागद्वित शुद्ध- 

शानदशा बतेती है! वही मोक्षका कारण है! निश्चयके साथ 

व्यवद्दार द्ोता है, परन्तु मोक्षमागं व्यवद्दारके आश्चित नहों। 

उस समय निश्चय स्वभावकके आथ्यसे जितनी शुद्धता प्रगट हुई 
उतना ही मोक्षमाग है, वह तो वीतराग है। भद्दो अनन्तानन्त 

तीथकरों द्वागा कथित और साधित यद्द वीतरागमार्ग है; 
ज्िसे कुन्दकुन्दादि बीतरागी आचाये भगवन्तोंने स्वानुभव- 

पूर्वक प्रसिद्ध किया है, उससे विपरीत मार्ग मानना मिथ्यात्व 
है, उसमें तीथकरोंका अनादर द्ोता है'। 

|__विदेहक्षेत्र और सीमन्धरखामी--जीवंतखामी _ विदेहक्षेत्र और सीमन्धरस्वामी--जीवंतरवामी 

अभी विदेहक्षेत्रमं भी तीथकर भगवान पेसा ही वीतराग- 
मांगे प्रकाशित कर रहे हैं। वतेमानमें लोग मानते हैं कि 
यद्द पृथ्वी इतनी ही नहीं परन्छु बहुत बड़ी है, इस भरत- 
क्षेत्रके अतिरिक्त मद्दाविदेदक्षेत्र आदि अन्य भी बहुत क्षेत्र हैं। 
अरयों मनुप्य महाविदेहक्षेत्रम वसते हैं, वहाँ केवलशानके 
दिव्य तेज्ले पकाशमान चैतन्यसूर्य ऐसे सीमन्धरादि भगवन्त 



'9८ | [ अध्ट प्रवचन 

अपने स्वभावसें निम्न विराज़ रहे हैं। करोड़ पृवेकी उनकी 
आयु है। यहां जब (अरबों वर्ष पहले) बीसवें मुनिश्छुनत 
भगवान हुए थे उस समय विदेद्द क्षेत्रपें सीमन्थर अगवानने 
मुनि होकर केवलछ्लान प्राप्त किया था, थे तीथकररूपमें 
अब भी वहां विचरते हैं और समवशरणमें घर्मोपदेश देते 
हैं, इन्द्र, गणघर और चक्रवर्ती वहां खुनने-समझनेको आते 
हैं और अभी अरवों वर्षों तक वह अरिहन्त पदमें रहेंगे, 
ज्ञब यहां आगामी योबोसीर्मे बारहर्व तीथैकर होंगे तब वे 
भोक्ष प्राप्त फरेंगे। 

देखो, विदेदक्षेत्र है, तीथेकर हैं, समवसरण है, दिव्य- 
ध्वनि खिरती है, वहां अन्य शाश्यत जिनलूय-मंदिर हैं। 
यह सब सत् है, ओर प्रत्यक्ष" हुआ है। सीमन्धर भगवानको 

अनन्त उपकारी ऐसा! केवलज्ान प्रगट हुआ है। भक्त कद्दते 

हैं. कि प्रभो, आपको वाणी तो उपकारी है ओर आपका 
केवलशान भी अनन्त उपकारी दे। भगवायकों कोई भय या 

दोष नहीं, वे वीतराग हैं, श्लानमें रत हें। पते सीमन्धर 
- भगवान बिदेहक्षेत्रमें बिराजंते हैं। उनकी वाणी खुनने इस 

भरतक्षेत्रके महान आचार्य श्री कुन्द्कुन्दाचार्यदेव चहा गये थे, 

उन भगवानकी वाणी साक्षात् खुनकर ऊझुन्दकुन्शचार्यदेवने 

समयसारादि शास्त्रों द्वारा भरतक्षेत्रमें भगचानकी वाणीका घोष 

प्रसारित करते हुये मोक्षमार्ग प्रशस्त कियां। सीमन्धर 

भगवान विदेदकेत्रके जीवन्तस्वामी है। वंतमाज़ तीथकररूपमें 



अध्ट प्रवर्चन ] [[ ७५ 

विराज रहे हैं, उनका मदन डउपकार है। बयाना (भरतपुर) में 
उत्तकी पांचसो बर्षले भी अधिक प्रत्चीन प्रतिमा है;' (पूज्य 
श्री कानजी स्वामी संघ सहित वहां गये थे, उस प्रस॑ंगके 
महत्वपूर्ण चिचेचन हेतु देखो आत्मघर्म जैक २०७४)। चतेमान- 
की छौकिक भूगोलकी मान्यता जैसी ही दुनिया नहीं है, 
दुनिया तो बहुत बड़ी हैं। ' विद्यमान ज्ञिन उत्तं “-ऐसा 
कददकर श्री तारणस्वथामीने भी चिदेहक्षेत्र आदिका उल्लेख 

किया हैं। वहां सीमन्धर स्वामी करोड़ों-अरबों वर्षोसे 
केघलक्षानमें विराजे हैं. और अभी अरबों वर्षों तक देह- 

सहित चिचरेंगे । पदलात देद-रहित सिद्ध हो आयेंगे। 

“भमलर्ू पाहुड ' में श्री त्तारणस्वामी कहते हैं कि “जो 
अतीन्द्रिय आत्मामें रमण करते हैं वे ही वीतरागरूप 
रत्नन्नय-घर्सममें रमण करते हैं। भीतर आात्माकी झक्तिका 
प्रकाश होगया है, वे निर्मेल होगये हैं। उनको आननन््दासत- 
रसका स्वाद आ गया दे। थे आत्माको प्रत्यक्ष देखते हुये 
मुक्तिपदर्में सुवर्य चले जाते हैं। जो द्वितकारी अनन्त शानका 
प्रकाश है उसमें रमण करते हुए अनन्त सद्कारी गुण सदा 

 प्रगठ रहते हैं; उनके भय, शल्य व शांका सब विछा गये हैं, 
' थे अनन्त स्वसावके चारी अरिहन्त-ज्िन सिद्धभावको प्राप्त 

दोजाते हैं। श्री अरिहन्तका स्वभाव अनन्तज्ञान व अनन्त- 
दर्शनस्वरूप है, वे अपने शानमें मम्न हैं, वे ही सूर्यसम 
प्रभावान हैं। लेसा वतेमानसमें विदेहक्षेत्रमें र्मण करनेवाले 
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श्री सीमंघर आदि बीस तीर्थकरोने कद्दा है, उनकी वाणीके 

अनुसार ही वे सिद्धस्वभावसें लीन हैं। ” 

सच्चे देव-गुरु-शात्रकी व्यवहार्रद्धामें 

भी केसी हृढ़ता होती है! 

देखो, यद्द सर्वेश्ष परमात्माका स्वरूप पसी दक्शामें 

विराजमान परमात्मा ही सच्चे देव हैं। मिसको सच्चे देव- 

गुरु-शाखकी पहिचान नहीं, आत्माका भान नहीं और 

मिथ्यात्वपोषक कुदेव-कुगुरु-कुशाखका सेवन करता है वह 
जीव मिथ्याभावके सेवनसे कुगतिमें भ्रमता है। कुग्ुरुओं द्वारा 

बताया विरुद्ध मागे विश्वास करने योग्य नहीं, छो#ऋ-लाजसे, 
बड़प्पनकी आशासे, भयसे अथवा लाहचसे अथवा पूर्वके 

परिचयके कारण भी, कुगुरुओं द्वारा वताया गया मार्ग सेवन 
करने योग्य नहीं। वीतराग सर्वेक्षदेवका भक्त वीतरागता- 

पोषक सच्चे देव-गुरु-शासत्रके लिये अर्पण हो जाता है, उनसे 
विरुद्धको स्वप्नमें भी नहीं मानता। ऐसा निर्णय और 

पेसी रढ़ता व्यवद्वारभद्धामें समाती है । और परमार्थ-भ्रद्धा 

( सम्यग्दशन ) तो अन्तरमें शुद्धा्माके निर्णयसे होती है। 
व्यवद्ार-भदड्धा भी जिसको सच्ची न हो और कहे कि 

हमको आत्माका अलुभव है, तो यह मात्र मिथ्या-कल्पना 

है। भात्माका श्रद्धा-क्षान-अनुभव हो वहाँ उससे सम्बन्धित 
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व्यवद्दार भी सच्चा ही होता है। चीत्तरागके मागेसें निम्चयमें 

था व्यवहारमें कोई गड़बड़ी नहीं चलतो। 

| । % जैसा भाव वेसा होगे $ | जैसा भांवे वेसा होवे # 

परमात्मस्वरूपको जानकर बारस्वार ध्यानमें उसकी 

भावना करनेसे जीव स्वयं परमात्मा होता है क्योंकि 
५ जैसा भावे वैसा हो जावे ?। ध्यान द्वारा अंतरकी गुफामें 
गुप्त भात्माको जो अनुभवगोचर करता है. वह बिनेन्द्र- 
भेडारको गुप्त निधि प्राप्त कर, गुप्त भोक्षपदका स्वामी होता है। 

& आनंद्ररस पीते-पीते सिद्धपद सघता है # | 

आत्माके अम्रतका पान करते करते सिद्धपद् प्राप्त 
दोता है. और सिद्ध भगवान सदा उस आपनंद-रसका पान 

करते हैं। यह बात गाथा ५०२ में श्री तारणस्वामी कहते हैं । 

पीओसि परम सिद्ध पीवन्तो विमल ज्ञान सुद्धं च । 
रहियो संसार सुभाव॑ रश्यों सरनि कम्म गलिय॑ च ॥ ५०२॥ 

आत्माके शुद्ध स्वभावकी धुन बारंबार अभ्यास करने 
योग्य है। शुद्ध आत्माके अन्ञभव द्वारा परम-अतीन्द्रिय आनंद- 
के अम्बृतका पान करते करते मोक्षमाग ओर मोक्षका साधन 
दोता है। मोक्ष और मोक्षमार्ग दोनों आनंदमय हैं । आनंद- 
६ 
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रख पीते-पोते सिद्ध भगवस्तोंने मोक्षका साधन किया और 
सदाकाल वे आनंद-रस पीते हैं। अरे, मोक्ष तो पूर्ण आनंद 
है, घद क्या दुःख द्वारा सघता है? आनंदका साधन भी 
आनंद्रूप है। इससे कहते हैं कि हे भ्य जीवो ! तुम पेसे 
शानानंद-अम्रृतका पान करो, इसके पान द्वारा संसारका 
अभाव होगा। 

यह ज्ानखुधा-रस किस भांति पियें ? --क्या, पानी 
जझैसा दाथका खोबा भरकर पियें? 

तो कहते हैं कि भाई, तेरा हाथ तो मति-श्रुत शान है, 
यह जड़ हाथ त्तेश नहीं । अंत्तरस्वभावकी श्रद्धा करके उसमें 
ध्रुतज्ञानकोीं पकात्न करते हुये निधिकलप आनंदू-रख पिया 
ज्ञात्ता है अर्थात् अचुभव किया ज्ञाता है। पेसे आनंदका 
अनुभव ही ध्यानकी सिद्धि है, यही भगवानके उपदेशका सर 

है। पुण्य-पाप तो संसाररूप विभाव है, उससे रद्धित शान- 
आनंदरूप मोक्षस्वभाव है, उस मोक्षकी प्राप्ति हेतु निरविक्प 
आनंद्रस पीजिये। 

। सिद्धके परिचयसे श्रुद्ध आत्माका परिचय होता है | 

श्री तारणस्वामी गाथा ५०३ में कहते हैं कि-- ल् 

दिस्टंति तिहुवनग्रन॑ देखंतो पिंमल कम्म मुर्क च । 
जितियं च तिविह कम्मं जितयंतो अनिष्ट कम्म बन्धानं ॥५०३॥ | 
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तीमलोकके अग्नभागमें विराक्रमान ऐसे सिद्धभगवानके 

स्वरूपका जो भव्य जीव मनन करता दे अर्थात् उनको अद्धा- 

शानमें लेता है वह अपने वेले द्वी शुद्धस्वरूपकों देखता है, 
और शुद्धस्वरूपके देखनेसे उसके कर्म छूट जाते' हैं। शुद्ध- 
स्वभावके अजुभव छारा जिविधि कर्मोक्तो घह जीत लेता है; 
उसको कर्सबन्चन होता नहीं। ऐसा कहते हुये संदर-- 
निर्मरारप मोक्षमार्ग बताया। खिद्ध जैसे अपने शुद्धात्माके 
भज्नन द्वारा ही संवर-निरमेश-मोक्ष होता है। 

४ चेतनरूप अनूप अमूरत 
सिद्ध समान सदा पद मेरो। * 

इस प्रकार सस्यग्दप्टि अपने आत्माके शुद्धपनेका अनुभव 

फरता है। तीन लोकके शिश्षर पर (लोकाप्रर्मे) अनन्त सिद्ध- 
अगवान विराज रहे दें ओर अतीन्द्रिय आनन्दू-रख पी रहे' - 

हैं। जद्ां एक हैं वहां हो अनन्त सिद्ध हैं किन्तु पत्येककी 
ससा-प्रत्येक्का अस्तित्व भिन्न है। सबका उत्पाद-व्यय-ध्रव 
अपनी अपनी सत्तामें ही होता है। छोकके जितने प्रदेश हैं 
ऐसे ही अर्सख्य प्रदेश प्रत्येक्ष आत्माके हैं और थे सब प्रदेश 

शुद्ध शान-आनन्द्रखसे भरे हुए हैं ।-पेसे आत्माको सम्यग्दष्टि 
अपने अन्तरमें देखता हैं, और पेले ध्यानसे ही मोक्षका 
साधन होता है. अतण्व चह् सार है। 

3 
५ 

ब 
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भरी तारणस्वामी रचित उपदेश शुद्धसारमें मोक्षमागे- 
अधिवारकी ग!थाय पढ़ी ज्ञा रही हैं। भगवानका जो शुद्ध 

उपदेश है उसका सार क्या है, अथवा रूच्चा मोक्षमाग 
कया है उसका यह वर्णन है। भगवानने शुद्धस्वभावका ग्रहण 

करनेको कद्दा है और वही मोक्षमाग है- ऐसा गाथा ५०४ में 

कद्दते हैंः-- 

लेत॑ सुद्ध सहाव॑ छेयंतो विमल कम्म गलिय॑ च। 
कलित अप्य सहाव॑ कलूयंतो सुद्धु कम्म गलिय व ॥५०४॥ 

शुद्ध स्वभाव अ्रहण करने योग्य है। इस शुद्ध स्वभावका 

ध्यान करनेसे कर्म गलते हैं। आत्मस्वभावके वारंबार 

अभ्याससे, बारंवार चिन्तनसे कर्माका क्षय होता है। सर्षेमें 

सार शुद्धोपपोग दे। यद्दी कर्मेक्षयक्रा कारण है। 

7 /42/47/205] 
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जिसकी रुचि उसीका मंथन 

देखो, इसमें एक ही बात बारंबार आती है-किन्तु यह 
तो भावना है, अतः उसमें पुनरुक्ति दोष नहीं माना जाता। 
जिसको जिसकी रुचि होती है वह बार-बार उसका मंथन 
करता है, उसमें उसको अरुचि नहीं लूगती। यहां आत्म- 

स्वभावकी रुचि है, वही प्रिय है, इसलिये पुनः पुनः उसका 
स्वरूप चिंतन-मननमें ढेकर अपनी भावनाको पोषता है । 

शुद्ध आत्माकी भावना द्वारा भावशुद्धि प्रगट होती है वह 
मोक्षमाग है। 

# आत्माके शुद्ध स्वभावका वर्णन # | ग वर्णन # 

समयसार, प्रवचनसार आदिमें अलिगग्राह्य आत्माका 

वर्णन कुन्दकुन्दाचार्यदेवने अलोकिक शीलीसे किया है। 
उसका अनुसरण करके शानसमुच्चयसार ( गा० ७७७ )में भरी 

तारणस्वामी कहते हैं कि शुद्ध निशचयनयसे असंख्य प्रदेशों 
चैतन्यस्वरूप जीवमें कोई शब्द नहीं, ऐसा कोई इन्द्रियगम्य 
चिन्द्र उसमें नहीं कि जिसके द्वारा शुद्धजीवको ग्रहण किया 
ज्ञा सके, उसमें हलन-चलनादि कोई क्रिया नहीं, उसकी 
उत्पत्ति नहीं, नाश नहीं, सदा एकरूप परमशुद्ध स्वरूप है। 

दृव्यस्वभाव अपेक्षासे वह निष्किय है, उससें स्वाभाव- 
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पर्यायरूप क्रिया अथवा विभाव-पर्यायरूप किया है यद्द पर्याय- 
लयका विषय है। शुद्धनय पेंसे अवद्धस्पुण० शुद्ध आत्माको 

देखता है, अनुभवता है, भौर भही सम्यग्द्शन है, इसका 
” घणेन समयसारमें किया है। यहां गाथा ७७५ में भी भो 

तारणस्वामी कहते हैं. कि जीव स्पशे-रख-गंघ-पर्ण-हाव्द 
रहित अमूर्तीक है तो भी अरूपी चेतनाके निर्मल आकारको 
घद्द घारण करता दि, चेतन्य-चिम्ह द्वारा वह साक्षात् अनु- 
भवमें आ सकता है। अतएव स्व-सन्मुख होकर ऐसे आत्माको 
भ्रहण करनेका उपदेश है। ' खुद्ध सद्दार्च लेतुं ” अर्थात् शुद्ध- 
स्वभावकों लो, अरहण करो, अनुभव करो । 

शुद्ध आत्मा छेत॑, राग आत॑ परंह के नह लेत॑ नहीं । 

जगतमें जीव, परमाणु आदि छद्व द्रव्य हैं, जोव-पुदूगल 

संख्यामें अनंत हैं। पेसे भनंत द्वव्योंमें ले अपने जीवको अंतरमें 

अतलंतगुणके एक पुंजके रुपसें देखना अर्थात् अनुभव लेना 

चाहिये ! ऐसे शुद्ध भात्माका अ्रद्दण करनेसे ही शुद्ध पर्यायरुप 

मोक्षमार्ग अर्थात् सस्यग्वशेन-शान-चारित्र प्रगठ होता दे । 
उससें कहीं शरीरक्ी सहाय नहीं, विकत्पकी सहाय नहीं । 

शुभ विकरप आये चद्द भी मोक्षमागमें नहीं, उसका स्थान 

बंधमागमें है । चद्ठ जात॑ (आता है) परंतु लेत॑ (छेने योग्य) 
नहीं,-अहण करने योग्य नहीं, अदण करने योग्य अनंतगुणरूप 

शुद्धआत्मा ही है । 
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रागादि विकार स्वभावसे बाह्य है, व्यक्त है, प्रगट है; 

यह स्वभाव रागके समय भी भीतर शुप्तस्वरूप (अव्यक्त ) 

शुद्ध निविकल्प चैतन्यस्वरूप है, उसको उपादेय मानना, 

उसमें पर्यायकों एकाप करना, वह मोक्षमार्ग दे। 

निदचय-रत्नत्रयधारी.. मोक्षमार्गी भावलिंगी दिगंबर संत 

मुनिको भी जितना राग-अंश है उतना बंधभाव दहै-अशुद्ध 

है, वह राग-अश मोक्षका कारण नहीं। भीतर शुद्ध स्व्॒भाव- 

के अ्रद्धा-शान-रमणतारूप निर्मेल वीतराग-अश ही खच्चा 

मोक्षमार्न है। अहो, ऐसे स्वाश्रित (निसपेक्ष ) मोक्षमागको दे 

जीव ! तूं जान तो खही। पेसे मोक्षमार्गकोी जाननेसे द्वी तेरी 

रागमें आत्मबुद्धि छूट जायगी। मुनिर्योकी दश्थामें जो राग 

है वह भी ज्ञहां उपादेय नहीं अथवा मोक्षका कारण नहीं 

वहां अन्य साधारण रागकी तो बात क्या? 

देखो, यद्द ज्ञिनोक्त तत्व! वीतराग-कथित तत्व तो 

चीतराग-भावका ही पोपक दोता है और वीतरागका तत्व 
कद्दो या आत्माके स्वभावका तत्व कद्दो-यही आत्माका सच्चा 

स्वरूप है। 

|_* जिनरेजन ओौर छोकरंजन * | # जिनरंजन और छोकरंजन # | 

जिन भगवानका कहा हुआ मागे, ओर अन््योंके कहे सागे 
ज्ञेसे फि के 

यह सब एक जसे नही, दोनों बिलकुछ भिन्न हैं। ' जिनरंज्न ! 
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का ओर “लोकरंजन ” (ज्ञनर॑जन ) का मेल नहीं खाता। 

ज्िनोक्त तत्व पृथक हे और लोकिक जन जो मान रहे हैं 
चह पृथक है। ज़िनदेव-कथित मार्ग तो अन्न्तरमें स्व- 
सन्मुखताका है, वह कोई लोकरंजनके लिये नहीं। लोक- 
रंजन दारा निरंजन नहीं हो पाते। लोकजन तो बाबले हैं, 
लोकरंजन करें तो जिनरंजन नहीं होता | जनरंजनमें जो अटक 
गये तो ज्ञिनोक्त तत्वको भूछ गये। रागसे परे चिशानमय 
जिनोक्त त्तत्व है उसको जो नद्ठी जानता यह जनरंजनके मर्थ 

रागका अजुमोदन करता है। किन्तु जिनरंजन करनेवाला 
अर्थात् ज्ञिममार्गंको जानकर उसकी रुचि करनेवाला छोक- 
रंजनके अर्थ रुकता नहीं है। उपदेश शुद्धलार गाथा ११७ में 
श्री तरणस्वामी कहते हें. कि-- 

जिन उक्त नहु दृए्ट, जन उतक्ते (जनस्य सद्भावष॑। 
ज्ञान विज्ञान न रुचिये, अज्ञान-अनुमोय ज्ञान विरयति ॥ 

विपरीत मागमें रूगे अनेक प्रकारके रागी-अशानी जीव 
लिनेन्द्र भगवान कथित तत्वोके उपर दृष्टि नहीं करते भोर 
जनरंजनमें भर्थात् जिनसे छौफिक जनता रजायमान होती है 

ऐसे बाह्य भावों लगे हैं, उनको लोकोत्तर-आत्मशान 

रुचता नहीं है, और अज्ञानकी अज्ुमोदना फरके शानकी 

त्रिराचना करते हैं। ऐसे जीव कुसुरुकी शरण लेकर स॑॑सारमें 

ही श्रमते हैं पेसे कुमागंको छोड़कर हे जीघ ! तुम जिनवर- 
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कथित मोक्षमार्गकी अजुमोदना करो, उसकी आराधनासे 

शुद्धात्माको प्रसन्न करो। अश्ानी लोगोंको प्रसन्न करनेके 

ऊपर अज्ञानीका लक्ष है, किन्तु जिसमें अपना द्वित हो ऐसी 
आत्म-प्रसन्नता (-आत्माकी आराधना) पर उसका लक्ष' 

नहीं, ऐसे जीवोंको रागस्वभावी कहा है अर्थात् अज्ञानके 
लिये वह रागमें ही रचापचा रहता है, किन्तु वीतराग- 
मागका आराधक रागकी रुचि नहीं करता। 

आत्मा केवलक्ानकी अनन्त किरणोंसे परिपूर्ण चेतन्य- 

सूर्य है, उसकी अ्रद्धा-उलका शान जो नहीं करता और 

रामादिको धर्स मानकर अज्ञानका अजुमोदन करता दे वह्द 
जीव धर्मका त्याग करके अधघर्मका सेवन करता है। जैन- 

दरशानमें सबेश परमात्माने जो उपदेश दिया है उसके साथ 
अशान-मतोंका मेल नहीं होसकता, प्रकाशके साथ अन्धकार- 

की तुलना नहीं हो सकती; अस्तु अपने हितहेतु मुमुष्ु 

जीवोको स्ेशके उपदेशानुसार आत्माका स्वरूप जानकर 

उसका सेवन करना चाहिये। 

शुभाशुभ रागको मोक्षमाग मानना अज्लान है 

आगे ८५०५० वीं गाथामें शी तारणस्वामो कहते हैं कि 

इन्द्रियोंसि अमोचर आत्माको अतीनिद्रिय ज्ञान द्वारा लक्षगत 

करके उसका अनुभव करो ४+-- 
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लक्ष्यतु अलख लखिय॑ लक्षयंतो लोयालोय विमढं च । 

अन्लुमोय विज्ञान ब्वान॑ अनुमोय विस्ुद्ध कम्म गलिय॑ च ॥ 

(५०५ ) 

मन-वचन-कायसे जो नाना नहीं जा सकता हो, विकट्पसे 

जिसे नहीं जान सकते द्वों, ऐसे अलक्ष्य शुद्धात्माको शान हारा 
लक्षित करके अज्ुभव करने योग्य है, उसके अज्ञुभवसे छोका- 
लोक प्रकाशक निर्मल केवलशान प्रगट होता है। सेदविज्ञान- 

पूथेक पेसे अतीन्द्रिय आत्माके अनुभवसे परम आनंद होता 
है ओर कर्म नए होते हैं । इसप्रकार शुद्धआत्माका अनुभव 

ही मोक्षमा्ग हैं, यह वात बारंबार घोट-घोटकर स्पष्ट की है । 

इसके अतिरिक्त शुभाशुभ रागको मोक्षमार्ग मानना अश्वान 
है, कुमार्ग है। शुभराग शानीकों आता है ओर अज्ञानी को भी 

आता है, शानी उसको मोक्षमाग नहीं मानता, अज्ञानी उसे 
डी मोक्षमाग मानकर सच्चे मोक्षमागेसे विमुख रहता है। 

| आत्माके स्व-देशमें रहे उसे सच्चा देशत्रत होता है | स्व-देशमें रहे उसे सच्चा देशत्रत होता है | 

आत्माका वास, आत्माके रहनेका स्थान तो अपने 

स्वभावमें दो है। शानसमुच्ययसार गाथा ४८३ में श्री तारण- 
स्वामी फद्दते हैँ कि “देसो खुछसदाओों.... ” आत्माका शुद्ध- 
स्वभाव ही आत्माका स्वदेश है। शुद्धशान-द्शनसे भरे अपने 

देशमें चसना अर्थात् लीन रददना परमाथथ देशवतन और महद्दा- 
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व्रत है। ज्ञान-दशन स्वभावसे भरे अख॑ंख्य प्रदेशी अपने 

देशसे बाहर ( रागादिमें-देशादिमें ) रद्दना जो माने उसे सच्छे 

रेदाहतादि नहीं होते, पद्दध तो परभावरूपी परदेदसें रहता 

है। अनन््तसुखका घाम अखंख्यप्रदेशी चेतन्यस्वरूप दी 
धर्मीका सच्चा रहनेछा स्थान है, उसमें एकाग्रताले श्रावक- 

पना और सुनिपना होता है। ऊुद्ठां अर्सख्यप्रदेशी निविकल्प 

चैतन्यघामसें हीन हुआ वहां ऐसी क्षेत्र-मर्यादा दो गई कि 
मेरे इस अखंख्यप्रदेशी स्वभावसे बाहर न निकरछूँ। रागादिक 
भाव भी निरचय दी सत-प्रदेशकी वस्तु नहीं। स्व-प्रदेश तो 

शान-आनन्द्रूप निर्मेल स्वभाचोंसे भरा है। ऐसे स्वदेशर्से 

घसनेसे जीव सुखी होता है। 

| शुद्ध कारण-कार्व | शुद्ध कारण-काये | । 

शानसमुच्चयसार गाथा ८०-८१ में शुद्ध कारण-कायेकी 
बात कही है। शुद्ध कार्यकी उत्पत्ति शुद्ध फारणसे होती हि। 
मोक्ष पूणशुद्ध काये हि और शुद्ध दशन-क्षान-चारित्र उसका 
कारण दे, पेसे शुद्ध काये-कारणको जानकर मोक्षार्थियोंको 
उसका उद्यम फरना चाहिये। रागादि अशुद्धभाव शुद्ध 
फार्यका कारण नहीं हो सकते । अशुद्ध कारणके सेघनसे शुद्ध 
कार्यकी उत्पत्ति नहीं होती) कारणके अजुसार काय होता है, 
कारण ओर कार्य एक घातिक्के होते हैं। उपदेश शुद्धसारकी 
परेष थीं गाथामें भी कहते हैं कि जैसा काश्ण होता है बैसा 
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ही काये होता है (शुद्ध कारण-कार्यदी वात अप्ट-प्रधचन 
प्रथम भागमें आ गई है।) 

आत्मामें सम्यक्त्वका प्रकाश द्वोते ही शुद्ध-अशुद्ध सभी 
तत््वोंकी परीक्षा हो ज्ञाती है। सम्यग्दष्टि जीच, कौन तत्व 
विभावरुप हैं उनको पद्चचानकर विभावको छोड़ता है। जितने 
रागादि अशुद्धभाव हैं वे सभी विभाव हैं। वे मोक्षमाग नहीं। 
स्वभावके अद्धा-श्ान-आचरणरूप जो शुद्धभाव हैं वे स्वभाव 
हैं ओर वे मोक्षमार्ग हैं, मोक्षका चद शुद्ध कारण है। 

| % खालुभव ड्वारा अठ्खको रखनेकी बात + $ स्वानुभव द्वारा अछखको रुखनेकी बात # 

यहां (गाथा ५०५ में ) अरूख आत्माफों रूखनेकी 

(अजुभव करनेकी ) बात चलत्ती है । अछ्खको किस प्रकार 

लखना ? तो कद्दते हैं कि स्वालुभवसे रखना चाहिये। जात्मा 
इन्द्रियोंसे अलख-अगोचर होते हुये भी स्वालुभवसे लक्षगोचर 

होता है | जो स्वाउुभवसे रूक्षणमोचर होता है पऐेसा न हो 
तो ' आत्मा अलूख है” पेसी जानकारी कहाँसे दोती ? अस्तु 
स्वेथा अगोचर नहीं है। उसके अनुभवकी जो रीति है उस 
रीत्तिके द्वारा वह स्वानुभव-गोचर है । अतएव लक्ष्यंतु-- 

अँतर्सुंख शानसे लक्ष्यमत करके आत्माका अजुमव करो। इस- 
प्रकार अलखको लखते हुए छोकालछोक भी जाननेमें आ ज्ञाता 

है। अलस जआत्माको अनुभवमें लेनेसे मोक्षमागंं होता है 

ओर उसके फलमें लोकालोक प्रकाशक केचलशान होता दे । 
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यह कारण और काये दोनों शुद्ध हैं। शुद्धोपयोग कारण, 

क्ेघलशान कारये, इनके बीच राग नहीं | रागसे रहित 'पेसे 

वीतरागी सेद्शानसे आनंदका अनुभव होता है। आनंदके 

अज्ञुभवका छाभ दोनेसे फर्स गल जाते हैं ओर केवलशान 

प्रगट होता है. | इृष्टकी प्राप्ति ओर अनिष्टका नाश शुद्धो- 

घयोगले होता है। ऐसे शुद्दोपयोगका उपदेश है। रागादि 

अशुद्धभावसे शुद्धताकी प्राप्ति होना कद्दे चह अशुद्ध उपदेश 

९, घट उपदेश शुद्ध नहीं-सच्चा नहीं । 

#े भावना # । 

सस्यग्दष्टि अंतरमें अपने शुद्ध आत्माको देखकर बारंबार 
उसकी भावना करता है। शुद्धताकी भावना बारंबार करनेमें 
कोई पुनरुक्तिदोष नहीं छगता | यह भावना तो बारंबार 
करने योग्य है । कहा है. कि-- 

भावयेत् भेदविज्ञानम् इृदमच्छित्त धारया । 
तावत् यावत् परात्च्युल्वा ज्ञान ज्ञाने प्रतिष्ठते ॥ 

अद्दो, शुद्धात्माके अनुभवरूप शुरू मोक्षमासे भगव॑ततोंने 
प्रसिद्ध किया दै। ऐसे मोक्षमार्गसे ही जगतका कल्याण है । 
कथन भले अनेक प्रकारसे दो किन्तु शुद्ध मोक्षमाे एक ही 
प्रकारका दे । अलग-अलग दो भ्रकारका मोक्षमार्न नहीं । 
ऐसे शुद्ध मोक्षमागेकों त्ञानकर उसके कारणरूप भेदविज्ञानकी 
भावना बारंबार करना चाहिये । 
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बुद्धिमान मुमुक्ष॒ अपने शुद्धकाये हेतु 
शुद्ध कारणको (शुद्ध उपयोगक्रो) सेवता है 

गाए० ५४९ ( उपदेश शुद्धलार )में कहते हैं कि कारणसे 

कार्यकोी उत्पत्ति होती है । कारणझुप शुद्ध उपयोग उससे 
कार्यकी-मोक्षकी उत्पत्ति होती है । पराक्ययसे घीतराग भाव 
नहीं होता किन्तु राग ही होता दे । दूसरी ओरका उपयोग 
अशुद्ध उपयोग है। स्व-द्रव्यप्ें उपयोग शुद्ध डप्योग है। 

शुद्ध उपयोगसे ही रागका नाश द्वोकर केवलक्कान प्रगट होता 
है। इसप्रकार शुद्धस्वभावकी ओरका उद्यम ही निर्मेल कार्येक्षा 

कारण है। यह कारण ओर काये दोनों शुद्ध हैं | कारण- 

कार्यके सम्बन्धमं जैनदशनक।ा यद्द निश्चल सिद्धात है, भर्थात्र 

वस्तुस्थरूप पेसा डे कि कारण और काये दोनों एक ज्ञातिके 

होते हैं। जिसप्रकार स्वर्णमेंसे स्वणे-आभूपण दोते ढे, लोदे- 

मेंसे स्वणे-आभूषण नहीं होते, उसी प्रकार शुद्ध कारणके 

सेचनसे शुद्धकांय होता है, अशुद्ध फारणके सेवनसे शुद्ध- 
कार्य नहीं दोता | रागके सेवनसे घीतरागता नहीं होती । 

देव-गुरु-शाख्रकी भक्ति-पूजा-स्वाध्याय आदि व्यवद्धार शुभ- 

राग है अधद॒य फिन्तु वह शुभ राग “लेतं” नहीं, 'हेयं ' है, 

अर्थात् यद् उपादेय नहीं किन्तु हेय है-ऐसी श्रद्धा करना 

चाहिये । उपादेयरुप शुद्ध आत्मा ही है, उसके आभ्रयसे ही 

संचर-नि्जेरा और मोक्ष दोता है । मतणएव बुद्धिमान मुमुछ्ु 



अप्ट प्रवचन ) [९५ 

अपने शुद्ध कार्यके अर्थ सदेव ऐसे शुद्ध कारणका सेवन 

करते हैं । 

| # पंचमकालें मोक्षमागे कैसा है! के &% पंचमकाकमें मोक्षमाग कैसा है? # | 

भगवानके शुद्ध मागमें अशुद्धता नद्दीं मिछती। वह तो 

घास्तविक चुद्धिमान (भेदशानी) है कि जो शुद्ध-अशुद्ध 
भावोंका पृथयकरण करके सदेव शुद्ध कारणका सेचन कर 
मोक्षमामंका साधन करता है ओर बीचर्भे कभी रागादि 

कारणोको मोक्षमार्गमें मिलाता नहीं। सदेव पक शुद्ध मांगे 

हे उसमें भशुद्धताका अंश भी नहीं। मुमुक्षुओंको इस पंचम- 
कालमें मी भोक्षमागे-द्रेतु शुद्ध कारणका ही सेचन करना 
चादिये । पंचमकाल है--इसलिये राग मोक्षमार्ग हो ज्ञाय 

पेसा कभी होगा नहीं। जिसप्रकार पंचमकालमें भी सुनिदशा 

चख सहित नहीं द्वोती; फोह माने भले, क्रिन्तु धीतराग मार्गी 

मुनिवर्रोकी दशा तो तीनकालमें अचछ-दिगम्वर ही होती है, 

वेसे ही मोक्षका भागे तीनकालमें शुद्धतारूप ही है, उसमें 
रागादि अशुद्धभावका मेलजोर नहीं। अशुद्ध रामादिको कोई 
मोक्षमाग भले समान ले पर उससे पघद्द मार्ग थोड़े ही हो ज्ञायमा। 
सीमंघर भगवान आदि तीथैकर भगवन्त अभी इस छंवृद्धीपमें 
बिराज़ रहे हैं, वे भी ऐसे ही मोख्षमागेका उपदेश कर रहे हैं। 
“पक होय प्रण कालमां परमारथनो पंथ” तीनोंकालमें एक 
दी मोक्षमाने है। 
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वि जिक पर ज्ञानका सार-शुद्धात्म-भावना .. 
उसके बिना सभी व्यर्थ # 

झानका सार यह है कि प्रथम शुद्धआत्माकी भावनासे 

भावशुद्धि प्रगट करना चाहिये, और अशुद्धभाव ( शुभ-अशुभ 

दोनों) छोड़ना चाहिये। शुद्ध भावके बदिना सभी व्यर्थ है। 

छद्दढालामें भी पं. दौलतरामजी कद्दते हैं कि-- 

मुनिव्रत धार अनंतवार ग्रीवक उपजायो, 
पै निज आतमजन्नान विना सुख छेश न पायो | 

मोक्षम्ागं भद्धा-शान-चारिद्ररप है, पहले अ्रद्धा खुधरे 
बिना आचरण कहाँसे खुघरेगा? सम्यग्द्शन बिना वत-त्याग 

ये सभी मोक्षमार्म-हेतु निष्फल हैं, क्योंकि उनमें शुद्धताका 

अंश भी नदीं। अतएवं पहले शुद्धात्माकी भद्धा करो ओर 

अशुद्धताकी उपेक्षा करो। पुण्यका राग भी जशुद्धता है। 

जिसको पुण्यकी रुचि है उसको आत्माके धर्सेकी रुचि नहीं। 

अज्ञानी रागके उपभोगकों ही अपना मानता है, ज्ञानीका 

उपभोग बिना रागका शुद्धभावरूप है, वद्द अतीन्द्रिय आनब्द- 

रूप है। जीवके परिणामोंसे बन्ध-मोक्ष होता है; भशुद्ध 

परिणामसे बन्च और शुद्ध परिणामसे मोक्ष होता है। इसके 

भतिरिक्त अन्यसे जीवको बन्ध-सोक्ष होता नहीं। अन्य कोई 

इस आत्माको बांधे या मुक्त करे-पऐसी मान्यता तो ईश्वरको 
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जगतकर्त्ता मानने जेसा मिथ्यात्व है। जिसप्रकार परमेश्धर 
ज्ञगतका कर्ता नहीं उसीप्रकार अन्य फोई इस आत्माके 
बन्ध-मोक्षका कर्ता नहीं, चेसे ही यह आत्मा दुसरेक्ा कर्ता 

नहीं। भाई! तेरे अशुद्ध परिणाम जैसे तू करेगा उलके 
अज्लसार ही तेरी मुक्ति या वन््धन होता है। तेरे परिणामको 
परवस्तु सुधारती या दिगाड़ती नहीं। शुद्धआत्माकी सन्मुखता- 

से तेरे परिणाम सुधरनेले ( अर्थाव् शुद्ध. होनेसे) मोक्षमार 
प्रगट द्ोता है। इसलिये अपने भावधुतको शुद्धआत्मामें 
लगा । यही भसगवानके डउपदेशकए सार दे ओर यही 
मोक्षमार है। ै 
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हैः पन्द्रहवाँ प्रवचन है 
७) ; ७ ७0७0 [ वीर सं, २४८९ आश्रिन शुक्ला ३] #७ 

७७७ ् ७७७ 
शुद्धज्ञानककी जानना (४ 

। जिनोपदेशका सार हे ९) 
७000७ ७ ७ ६0% ५ ६ 0 ६७ 0 (५000 (00७0 0 (४ ४ ४ 

आश्विन शुक्छा १ को चोदद्द्वाँ प्रवचन हुआ, उसके 
पश्चात् आश्विन शुक्ला हे को पन्द्रह॒र्वाँ प्रवचन हुआ। 
बीचसें आश्विन शुक्छा २ को समयलार गाथा १४४ पर 
पू., स्वामीजीका प्रवचन हुआ जिसका सार इस पुस्तकके 
परिशिष्टमें 'सम्यग्दशनकी रोतिः” शीपकर्में दिया है। 

€ उपदेश शुद्धसार ” अर्थात् स्वेज्ञ भगवान द्वारा किया 

गया वीतरागी उपदेशका सार क्या है? उसकी यह वात 

है । सर्चेक्षकी चवाणी-अचुसार शानीका उपदेश फेसा द्ोता है? 
उसमें शुद्धात्माका स्वरूप क्या कहा दे? आत्माका स्वतत्तव 
कया है ओर परतत्व क्या है? उसका ज्ञान सर्वज्ञ-वाणीके 
अनुसार करनेसे आत्माका ज्ञान होता है। श्री तारणस्वामी 
कहते हैं. कि आत्माका शान जिससे हो ऐसा उपदेश देना 
चादिये। उपदेश शुद्धसतारकी गाथा ५०६ कद्दते हैँ कि-- 

कक 4 27४7 ४२% द्2 ४ 4१ २४१४ 4 कक | भर .२+ # ऊ # + हक 3८ 
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जान॑ति ज्ञान बिमरूं, जानंतो अप्य परमप्प कम्म गलिये च । 

कईतु विमल ब्वान, कहयंतो ज्ञान विज्ञान स सहाव॥ 

शुद्ध आत्मज्ञानकों जानना चाहिये। आत्मा शुद्ध शान- 

स्वरूप है. पेसा जानने पर उससे विरुद्ध अशुद्धता कया 

है? और वह अशुद्धता केसे हुई उसका ज्ञान भी आ नाता 

है। आत्माके स्वभावमें रागादि अशुद्धता नहीं किन्तु पर्यायमें 
अपने दोषसे अशुद्धता होती है; वह किसी अन्यने अथवा 

कर्मने नहीं कराई-ऐसा जाने उसे ही शुद्धता और अशुद्धताका 

वास्तविक भेदज्ञान होता है। 

आत्माका शुद्ध ज्ञानस्वभाव ओर रागादि अशुद्धता यह 
दोनों अछग हैं। पर्यायर्में रागादि अशुद्धता और कर्स आदि 

परद्रव्य यह दोनों अछग हैें। “इस भांति शुद्ध स्वभाव, 

क्षणिक अशुद्धता और पर वस्तु इन तीनोंको ज्ञानकर भेद- 

शान फरना चाहिये। ऐसा भेदकश्ञान करना सर्वेश् भगवानके 

उपदेशका सार है। 

# आत्मा-अनात्माका भेदकज्ञान # 

आत्मा ओर परमत्माके स्वरूपका शान करनेसे कर्स गल 
जाते हैं। परमात्मा जेसा ही इस आत्माका परमार्थ स्वभाव 
है--ऐसी पहिचान करे तभी कर्ससे भिन्न आत्माका अजुभव 
होता है और कर गलरल जाते हैं। वाह! सेदशानकी 
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भावनाका ओ्री तारणस्वामीने वारम्वार मंथन किया है। ऐसे 

भसेदशानका अभ्यास करने योग्य है। 

आत्मा शुद्ध ज्ञानस्वभावी होते हुये भी उसको पर्यायमें 
अशुद्धता ओर आवरण है। वास्तविक आवरण अपने मिथ्या- 

त्वादि भावका है, ओर निमिपत्तरुपसे शानावरणादि द्वव्य- 
कर्मोंका आवरण दि। उन भावकर्म और द्वव्यकर्म दोनोंकी 

पययिें भिन्न भिन्न हैं। चास्तवमें चद्द पक-दुसरेके कारणसे 
नहीं होती | शुद्ध आत्माको पहिचाननेसे पेसा आवरण अर्थात् 

भावकर्स अथवा द्रव्यकर्म इन दोनोंका घिुय ओर विमल 

शानका प्रकाश दोता है। 

शुद्ध आत्माका श्ान फरो-पेसा कहे किन्तु उस समय 
अपनी पर्यायमें अशुद्धता कितनी है ? उसका कारण क्या 

है? और वह केसे दूर हो सकती है ?-इसका भी पघरावर 

शान होना चाहिये, उलसें विपरीतता हो तो सच्चा शान 

नहीं होता। परके फारण जात्माकी अशुद्धता होना माने 

तो उसको आत्माकी शुद्धता या अशुद्धता एकका भी 
सच्चा शान नहीं। जिस प्रकार स्वद्रब्य और परद्वव्य दोनों 

अनादिसे भिन्न हैं, उसी प्रकार दोनोंकी परिणति भी विल्कुल 

पम्रिन्त, अपने-अपने कारणसे स्वर्तत्र होती है। रागादि अशु- 

ता आत्माका वास्तविक स्वरूप नहीं, फिन्तु स्थरूपसे 

विपरीत भाव दे इससे उसको 'अनात्मा' कद्दा जाता है, 

उस अनात्माके परिदारले आत्माकी सिद्धि दोती है। अर्थात् 
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दोनोंका स्वरूप पहिचानकर भेदशान करनेसे ही आत्माका 

सच्चा अनुभव होता है। 

रागादि अनात्माको अनात्माको भांति जो नहीं जानता 

उसको आत्माका भी ज्ञान नहीं ओर जिसे शुद्ध आत्माका 

शान नहीं उसे अनात्माका भी शान नहीं, वह तो रागादिको 
भी घर्मका कारण मानता है, अनात्म-भावोंको ही आत्मा 
मानता है ओर आत्मा-भनात्माको एक जैसा देखता है, उसको 
सस्यग्द्शन नहीं। जिसको जात्मा-अनात्माकी भिन्नताका भान 
नहीं हो उसको सेदकश्ान कोन कहेगा? यद्द बात समयसारके 

निमरा अधिकारमें आचारयदेवने समझायी है। भगवानके 

उपदेशका सार तो यह है कि आत्मा और अनात्माकी भिन्नता 
जानकर शुद्ध आत्माका अनुभव करना। जड़के या पर्यायके 

अशुद्ध अशको ही ज्ञो आत्माकी भांति अनुभव करता है और 
अखंड चिदानंदरूप शुद्धतत्वकी जिसको ज्ञानकारी नहीं उसने 

भगवानके उपदेशक्ेे सारको नहीं ज्ञाना, उपदेशके रहस्यकी 

उसको जानकारी नहीं। शुभ रागके पक्कत अशको भी शछाद्ध 

शानक्रे साथ मिलाबे तो उसको आत्मा-अनात्माका भेदश्लान 

नहीं। भगवानका उपदेश तो उपयोगका ओर रागादि अन्य 

भावोंका सर्चथा भेदशान करात्ता है । 

| $ जिनामम् ज्ञानकों मोशका कारण कहा है & | जिनागममे ज्ञानको मोशुका कारण कहा है # | 

सभी जीव सदेव छानस्वरूप हैं। “सब जीव छे शान- 
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मय “-इस प्रकार आत्माको ज्ञानस्वरूप ही देखना वीतरागी- 

समभावका कारण है। निगभोद दशा वाले जीवको भी 

शानादिके किसी अशका उदय है तो घह अपने ही कारणसे 
है, किन्तु इतने अल्प विकास जितना सम्पूर्ण आत्मा नहीं। 
इस भांति पर्यायदष्टि छोड़कर, राग बरावर अथवा अव्पन्नता 
बराबर ही अनुभव करना छोड़कर, ज्ञान-आनंद स्वभावसे 
परिपूर्ण आत्मा है-ऐसा अपनेमें पूण स्वभावको दृष्टिमें ओर 
अनुभवमें लेनेसे आत्मज्ञान होता है और उस आत्मब्नानसे 

फर्मोका नाश होता है। शानसे ही कम झरते हैं। अन्य किसी 
उपायसे नहीं । अतएवं जिनागमर्में श्ञानको ही मोक्षका कारण 

कद्दा दे । 

शानके विमर स्वभावका उपदेश देना चाहिये, और 

ध्यानमें भी बारंबार उसका अभ्यास करना चाहिये । पद्मच- 

नंदीपच्चीसीमें भी कद्दा है कि दस शानस्वरूप आत्माकाजो 

बारंवार अभ्यास करते हें-कथन करते हें-विचार करते' हैं 
और सम्यफत्वरूपेण भावना करते' हैं थे अल्पकालमें ही नव 

कफेवललब्धिस्वरूप, अक्षय-अज्ुपम-अनंत सुखमय मोक्षकों 

पाते हैं । ऐसे आत्माकों जानकर वारंवार उसकी भावना 

करने योग्य हैं । 
* शानसमुच्चयसार में श्री तारणस्वामी कहते हैं कि- 

रूव॑ भेयविज्ञानं नय. विभागेन सदृह सुद्ध । 
अप्प सरुब णिच्छदि नय विभागेन साद्धे दिट्ूं ॥ ६६३ ॥ 
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नय-विभाग द्वारा शुद्ध रूपका श्रद्धान करना अर्थात् 

निश्चयनय द्वारा परसे विभाग करके अपने शुझछस्वरूपका 

श्रद्धान अर्थात् सेदविज्ञान करना चाहिये । निर्मल दृष्टि 

नयविभाग द्वारा अपने स्वरूपको यथार्थ देखती है | अशुद्ध 
पर्याय आत्माकी है ऐेसा बतानेवाला व्यवहारनय अभूतार्थ 

है, वह शुद्ध आत्माके स्वरूपको दिखाता नहीं, निरचनय 

शुद्ध आत्माके स्वरूपको दिखाता दे, इसलिये वह भूतार्थ है। 

ऐेसी भूतार्थटष्टिसे दी आत्माका सच्चा स्वरुप पहिचानमें 

आता है और सम्यग्दशन होता है । अतण्व कद्दते हैं कि- 

निश्चयनय द्वारा स्व-परके विभाग करके शुद्ध आत्माको जानो 
और शुद्ध श्रद्धा करो | पर्यायमें रामादि भाव हैं ओर कर्े- 
संबंध है यह सब व्यवहार तयका विषय है, उनको उस नय- 

विभागसे ज्ञानना, ओर उससे भिन्न शुद्धभात्माको शुद्धनयखे 

जानना । ऐसे नयविभागसे स्व-परको भिन्न जानना जिनो- 

पदेशका सार है, ओर वह मोक्षका कारण है । 

|_* सम्बस्दशनकी सरस रीति * | # सम्यग्दशनकी सरस रीति # 

आत्माके द्वव्य-गुण-पर्यायका ज्ञान करनेमें किसीको अरुचि 
लगती है, पर भाई ! द्वव्य-शुण-पर्याय तो चस्तुका स्वरूप 
है, सगवानने दृव्य-गुण-पर्यायरूप वस्तु कही दे उसको 
पहिचानता चाहिये। अरिहंत देवके शुद्ध द्वव्य-गुण-पर्यायको 
पहिचाननेसे अपने आत्माका स्वभाव भो पदिचानसें आता 
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दे ओर सम्यग्दशन होता है, मोद्द मिठता है--यह बात प्रवचन- 
सारकी ८०वीं गाथामें कुन्दकुन्दायायदेयने समझायी है। 
मोहका क्षय करके सम्यर्द्शेन प्राप्त करनेका पेला सरल उपाय, 

उससें जिसको अरुचि रूगे तो वद्द द्वव्य-गरुण-पर्यायका सच्चा 
ज्ञान कद्ांसे करेगा ? और उसके मोहका नाश कैसे होगा? 
भरे भाई |! जेनद्शन अलोकिकत वस्तुस्वरूप समझाते हुये 
मोहका नाश कराता है। अस्तु यथार्थ नयथिभागसे स्व- 
पर सबको ज्ञान, उनके द्रव्य-गुण-पर्यायको ज्ञान और स्व-पर- 

को विभाजित कर आत्माके शुद्ध स्वरूपको भनुभवसें ले । 
“यही भोहके नाशका उपाय है। आत्माका निरचयस्वभाव 

एक प्रकारका है और व्यवद्वारका अनेक प्रकारका है, उसके 

शानसें ज्ञितनी विपरीतता हो व सब नयघिभागके शानसे 
छुर करना चाहिये। द्वव्य-गुण-पर्यायके ज्ञाननेमें तो शानकी 
स्पष्टता है, और बह तो वीतरागभावका कारण है। 

निरचयनयकी दृष्टि आत्माके शुद्धस्वरूपको देखती है, 
जैसा शुद्ध स्वरूप है वैसा निम्चयदष्ठि देखती है अर्थात् 
प्रतीतिमें लेती है । अस्तु कद्दते हैं कि शुद्ध निशचयनय द्वारा 
अपनेफो शुद्ध घीतरागमय निश्चय करके उसीका ध्यान करना 

योग्य है, उसीसे केवलक्ान प्रगट् द्ोता है। साथमें भूमिकाके 
अनुसार जो अशुद्धता आदि हो उसे व्यवह्ारनय ज्ञानता है; 
किन्तु शुद्ध स्वरूपको देखनेसे घद्द अभूतार्थ है, शुद्धस्वरूपके 
अनुभवर्मे वह नहीं आता। निम्चयनयसे जो अनुभवर्मे आता 
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है वह भात्माका शुद्ध स्वरूप है, वह असली स्वरूप है। 
उसके अनुभवसे ही सम्यग्द्शन होता है। 

सम्यग्दष्ठि जीव शुद्ध तखका यथार्थ उपदेश देता है | है | 

अपने लिये जो वस्तु लेना दे उसको पहिचानना तो 

चाहिये ना? पहिचानके बिना कोनसी लेंगे और कोनसी 
छोड्ंगे ! अशानी जीवोंने तो शञानस्वरूप आत्माक्के वदक्ले राग 
लेकर उसे ही घ॒र्स मान लिया, रागको ही आत््माका सच्चा 

स्वरूप मान लिया, तो बद्द जीव रागको केसे छोडेंगे? और 
राणरद्िित शुद्ध आत्माको किस प्रकार अनुभयमें छेंगे? 

भाई ) तेरा सच्चा रागरद्दित स्वरूप क्या है उसको पहिचान। 

चद्द अहण करने योग्य है ओर रागादि अशुद्ध भाव छोड़ने 
योग्य हें-ऐसा जान। दोनोंका विपय जैसा है वैसा पहिचाने 
घिना सेदशान अथवा सच्ची श्रद्धा नहीं दहोती। सम्यग्दष्टि 
जीच सेदशान द्वारा स्थ-पर तत्वका, उनके द्वव्य-गुण-पर्यायका, 

देव-शुरु-शासत्र आदिका यथार्थ स्वरूप ज्ञानता है और जेसा 
भगवानने कष्ठा चेसा ही वह उपदेश देता है। इस सम्वन्धमें 
' शानसमुच्चयसार” (गाथा १६८-१६० आएदि) में थी 
तारणस्वासी कहते हैं फकि- अविरत सम्यग्दप्टि भी उपादेय 
शुर्णोका घारक दोता है, उसका मतिज्ञान यथार्थ होता है 
थोर भव्य जीवोंके लिये उसफा उपदेश भी यथार्थ होता है। 
योथे गुणस्थानचर्तो सम्यस्टप्टके ब्तादि नियम नहीं होने 



१०६ | [ अष्ट प्रवखन 

पर भो जितने गुण मोक्षमार्गमें सदकारी हैं उसे उनकी अरद्धा 
है, उन्हें वद्व उपादेय समझता है, और भव्य जीवॉको उनका 
यथार्थ उपदेश देता है। भागे कदते हैं कि--' उपदेश जिन 
उक्ते व  जिनेन्द्र भगवानने जैसा कहा है वैसा शुद्ध- 
तत्वका यथार्थ उपदेश चह अविरत सम्यन्दष्टि देता है, अवि- 
नाशी समतारुप, शुद्ध आत्म तत्वका उपदेश वद्द करता है। 
उसकी वाणीमें मिथ्या-उपदेश नहीं होता। एक वार कद्दा 
था कि भहो ! घर्मकि अतरमें तीथेकर विराजे हैं, अर्थात् 
घर्मीका उपदेश तीथैकरका ही उपदेश है। 

सम्यग्टष्टिका उपदेश “शुद्ध ” हैं, शुद्ध तत्वको द्खिलाने- 
बाला उसका उपदेश है। मिथ्याद्टिको तो अपने ही शुद्ध 
तत्वकी जानकारी नहीं तो वद्द शुद्ध तत्वका यथार्थ उपदेश 

कहांसे देगा ? सम्यग्दष्टि भले ही चोथे ग्रुणस्थानमें अधिरत- 

दशासें दो तो भी शुद्ध आत्माका निर्विकर्प अनुभव उसको 

हुआ है, वद्द उपादेयरूप शुद्धगुणोंसे संयुक्त है, रागादि 

अशुद्ध भार्वोकी जानकर उन्हें हेयरूप किया है, -शुद्धात्मासे 
उन्हें, परथक्ू किया है, ओर उसकी वाणीमें भी ऐसा ही 

उपदेश भाता है, इसलिये उसका उपदेश शुद्ध है। जिस 

प्रकार आय मलुष्य कि जो कभी मांस-भक्षण न करता दो; 
उसकी घाणीमें भी ऐसा उपदेश नहीं आ सकता कि “ मांस- 

भक्षण करने योग्य है!” । -उसी प्रकार जिसने शुद्धात्माको 

अनुभवमें लिया है और उससे भिन्न रागादि परभावोंको हेय- 
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रूप ज्ञाना है, उसकी चाणीतपें भी ऐसा उपदेश नहीं आता 

कि राग द्वारा जीवको हाभ दोगा। शुद्धात्माके ही आदरका 

उपदेश उसकी वाणीमें आता है। चद्द रागको मोक्षमाग्ग नहीं 

कददता | ऐसी दशा तो चोथे गणस्थानमें होती है। मुनिदशा- 

की बात तो बहुत उऊंपी है । 

उस सस्यकक्त्वीका मति-भ्रुत्त शान भले ही अत्प हि परन्तु 
उसने स्व-सन्मुख होकर ऐसे शुद्धात्माकों अनुभवों ले लिया 
है। रागसे पृथक होकर जिस भावश्वुतखे पूणे आत्माको पकड़ा 
उस भावश्वुतको भी पूणे कद्द दिया और डस जीवको श्रुत- 

केवली कहा। आत्माके पूर्ण स्वभावको जाना उसमें बहुत- 
सा ज्ञान समा गया। ' जिसने आत्मा जाना उसने सर्ये जाना! 

(श्रीमद् राजचन्द्र)। सर्वेशस्वरूप आत्माको ज्ञानना ही 

सिद्धान्तका सार है। स्ैक्षस्वरूप आत्माको ज्ञिसने ज्ञान लिया, 
मति-श्रुतज्ञानकमोी अन्तरमें ढालकर अपने सर्वेशस्वभावको 
जिसने स्वातुभवर्में लिया उसके ह॒ृदयसें विराजकर भगवान 

बोलते हैं, अर्थात् स्वेक्ष मगधानके अनुसार ही उसका उपदेश 

दोता हि। इसलिये इसमें ऐेसा भी आया कि अविनाशी शुद्ध 
अप्त्मतत्वको जिसने जाना है वही उपदेश देनेका अधिकारी 
है। जिसने स्वयं अपने शुद्ध आत्माको नहीं जाना चह जीव 
शुद्ध आत्माका उपदेश देनेका अधिकारी नहीं, शुद्धात्माका 
यथार्थ उपदेश वद्द नहीं दे सकता। 
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4 सम्यवक्त्वीको ही शुद्ध देव-ग़ुरु ओर | 

तत्वकी वास्तविक पढ़िचान है # | 
वनननपनननम»भन->» जम 

जिसने रागसे भिन्न हुये शुद्ध आत्माको नहीं जाना, 
रागमें ही लो पड़ा है, ऐसा रागमें पड़ा अज्ञानी जीव बत- 

तप करे था शास्राभ्याल करे, यह सभी उसे कण्रूप दे, 
उसमें क्वचित् भी छ्वातादष्शा स्वभावकी अजुभूतिका आनंद 

नहीं | रागसें आनन्द कहांसे हो? कष्ट रद्दित अर्थात् रागकी 
थाकुरूता रदित ज्ञो निज्ञानंद स्वभाव है उसफी पद्दिचानके 

विना आनन्द होता नहीं और कष्ट मिट्ता नहीं । सम्यग्दश्कि 

परिणाममें तो रागसे परे आत्माका अनुभव है, ओर उस 
आत्मामें पकाग्नता पूचेक किये त्रत-तपमें उसको घलेश द्ोता 

नहीं किन्तु आनन्दकी वृद्धि होती है। इसके अतिरिक्त वद्द 

सम्यग्दष्टि घर्मात्मा जीवादि सात तत्वोंके भिन्न-भिन्न 

स्वरूपको जानकर उसका यथार्थ उपदेश करता है। अश्ानी 

शुभ विकव्पोंको घर्मका कारण मानता है अर्थात् शुभरागरूप 

आस्रवको वह संबरमें मिला देता है, संवर कि जो राग 

रहित है उसे चद रागरूप मानता है; इसके अतिरिक्त 

दरीरकी क्रियाको में करता हँ-ऐसा मानता है अर्थात् 

अजीवको जीवमें मिलाता है किन्तु जीव-अजीवको भिन्न 

जानता नहीं। इसप्रकार अज्ञानी जीवादि तत्वॉको बिपरीत 

मानता दे, इससे उसके डपदेशमें विपरीतता द्दोती द्दै। 
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इसीग्रकार जीवादि छटह॒ द्रब्योंके गृुण-पर्यायोंकोी भी 

सम्यग्दष्टि ही यथार्थ ज्ञानता है, तथा उपदेश देता है। 

सम्यग्द्शन पूर्वक अ्रावकृथर्स भोर सुनिधर्स कैसे होते हैं, 
उस दश्ामें तत-महाघ्॒तादि केसे होते हैं उनको भी सम्यर- 

इष्ठि ही वराबर जानता है। अज्ञानी तो केवछ रागको ही 
घर्म मानता है। रागके समय भी धर्मीकी दशामें राग- 
हीन ज्ञो शुद्धपरिणाम धारा बह रही है उस शुद्धताको तो 

अजशानी पहिचानता नहीं। घर्मीको वह बाहरसे देखता है 
किन्तु उसकी अन्द्रकी शुद्धताको वह देखता नहीं, अर्थात् 

घर्मीकी वास्तविक पह्िचान उसको होती नदीं। इसले कहा 

है कि लो देव-गुरुके आत्माका वास्तविक स्वरूप जाने तो 
उसे मिथ्यात्व नहीं रहेगा। देव-शुरुकी यथार्थे पह्चिचान 

सम्यग्टप्टिको ही होती है। अज्ञानी तो शरीरके गुर्णोको 
आत्मामें मिलाकर अरिहन्तादिको पध्चिचानना चाहता है पर 
अरिदिन्ताविके आत्माका जो यथार्थ स्वरूप है उसे बह 

पह्दिचानता नहीं, अतणव वीतराणी देव-शुरुके शुद्धस्वरूपका 

सच्चा उपदेश भी बद्द नहीं दे लकता। भ्गवानके दश्शन- 
पूजन आविके शुभरागमें दी कोई घसे माने, अथवा उसका 
स्वेथा निषेध दी कर डाले, तो चह यथार्थ उपदेश नहीं। 
शुभरागकी जितनी सीमा हो उतनी ही जानना चाहिये, 
शुद्ध देव-गुरुका यथार्थ स्वरूप पहदिचानना चाहिये । 

वीतरागी देव-गुरु केसे हैं और उनके द्वारा उपदेशित शुद्ध 
तत्यका स्वरुप कसा है वह चराबर पहिचानकर पहले ऐसे 
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सम्यर्ददनका उपदेदा देना चाहिये, फ्योंकि वही घंर्मका 
भूल है। सम्यग्द्शन दोनेके पदचात् मुनिधर्म या आ्रावकथर्स 
दोता है, सम्यग्द्शनके घिना तो कोई धर्म होता नहीं, 
इसलिये सस्यग्द्शनका उपदेश मुख्य है। 

| ४ मोक्षमारीमें सम्यक्वक्ती प्रधानता | | 

' प्ानसमुच्चयसारकी १७५ वीं गाथामें श्री तारणस्वामी 
कददत्ते दें. कि-- 

प्रथम उपदेश सम्यक्त्वे शुद्ध धर्म सदा बुधे! । 
दर्शनज्ञानमयं शुद्ध सम्यक्तख शाश्वत घुब ॥ 
घुद्धिमानोंकों सटा ही प्रथम सम्यग्द्शन का उपदेश करना 

चाहिये। शाश्वत्त धुध दश्ेन-शानमय आत्माकी श्रद्धा करना 
सम्यग्दशान हि। अपने हितके इच्छुक प्रत्यके जीवको श्रीगुरु 
प्रथम तो सम्यग्द्शनका उपदेश देते हैं, आत्माका यथार्थ- 

स्वरूप क्या है उसे समझकर सम्यग्दशंन प्रगट करना यद्द 
प्रथम कतंब्य है, क्योंक्रि वही घर्मका मूल दै। आत्माके 

भूतार्थ स्वभावके सनन््मुख द्वोकर उसकी श्रद्धा करना निइचय- 

सम्यग्दशन हे। जहाँ ऐसा सस्यग्द्शीन प्रकाशमान होता है 
वहां मोक्षमाग प्रारम्भ होता है। सम्यग्ददान होते ही ज्ञान और 

खारित्र सच्चे होते हैं। सम्यग्दशन होनेके साथ ही स्वसंवेदन- 

रूप सम्यग्शान चथा स्वरूपाचरणरूप चारिषत्र भी दो जाता है, 
इससे समस्तभद्वस्वामी रत्नकरंड आवफाचारमें कदते हैं कि--- 
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दर्शन ज्ञान चारित्रात् साथिमानप्ुपास्ुते । 
दर्शन कणधारं तन्मोक्षमा्ग पचक्षते॥ 

ज्ञान और चारित्रके पहले सम्यग्दशनकी उपासना की 
ज्ञाती है, क्योंकि सम्यग्दर्शन मोक्षमागेंमें कणेघार हि, 
नाविक है। ज्ञो रत्नजयरूप मोक्षमामे है उसमें खेवटियाके 
समान सम्यग्दशन है। उसके अभावसें शान-चारित्रमें 

सस्यकृपना नहीं आता, इसलिये उसकी सुख्यता हि। 
पं. दौलतरामजीने भी कहा है कि-- 

मोक्षमहलकी परथम सीढी या पिन ज्ञान-चरित्रा । 
सम्यकृता न लह्दे, सो दशन थारो भव्य पविच्ना॥ 

अतएव कहा है कि पहले सम्यग्दशनका उपदेश करत्तन्य 
है। विशेष पूज्य चारित्रदशा है, किन्तु उस चारित्र दशाका 
मूल सम्यरदशंन दि। सम्यग्द्शनके बिना चारिद नहीं होता; 
इसलिये पहले सम्यग्दशनका उपदेश करना चाहिये। सम्यग्दरा न- 
के पर्चात् मुनिधर्मका उपदेश पहले देना और जिनसे 

मुनिपना न लिया ज्ञा सके उनको श्राचक्चर्तका उपदेश 

देना-पेसा पुरुषार्थलिद्धि-उपायमें उपदेशका क्रम कहा है। 
“किन्तु पहले सम्यग्द्शन तो मुख्य रखनेकी बात दै। 

सम्यग्द्शनके बिना सीधा सुनिदशाका उपदेश दे देना ऐसा 
नहीं कद्दा। सस्यग्द्शनका ठिकाना न हो और स्रीघा सुनिपने- 
का उपदेश देने रूगे यद्द तो क्रमसंग उपदेश है। सम्यग्दशन- 
के बिना तो बतादि शुभरागमें चर्मंका आरोपण ही नहीं 

५ 
है 

- 

ष् 
दे 
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आता । इसलिये पहले सम्यग्द्शनकी सुख्यत्ा है और उसका 
उपदेश सम्यग्दष्टि देता है। किन्तु जिसको स्वयं संम्यग्द्शन 

नहीं, सम्यग्द्शोन क्या है और वह केसे उत्पन्त होता है 
ज्ञिसको उसकी जानकारी भी नहीं, चद्द उसका यथार्थ उपदेश 

कहांसे देगा? सम्यग्द्शनकी जिसमें प्रधानता न हो चद्द 
भगवानका उपदेश नहीं । भगवानने तो सस्यक्त्वकी प्रधानता- 

वाला उपदेश दिया है। 

| सम्यक्तके आचरणरूप सम्यक्त्वके आचरणरूप चारित्र प्रथम चारित्र है। । 

चारित्रप्राभ्ृतमें श्री कुन्दकुन्दाचायदेव कहते हैं कि 

रत्नत्नयक्री शुद्धता हेतु दो प्रकारका चारित्र है, वह दो 
प्रकार कौनसे हें ? 

जिणणाणदिद्टिसुद्ध पढम॑ सम्मत्तचरण चारित्त 
विदिय संजमचरण्ण जिण णाण संदेसिय तं पि॥ ५॥ 

प्रथम तो सम्यफ्त्वके,आचरणरूप चारित्र है-चद् जिन- 

देवके क्ञान-दशेन-भ्रद्धान द्वारा शुद्ध है। दूसरा संयमके 
आचरणरूप चारित्र है-वदह भी जिनदेवके ज्ञान द्वारा दर्शाया 

गया शुद्ध है। सर्वेश्ः मगवानने तत्त्वका स्वरूप कद्दा है उसके 

शान-अद्धान पू्वेक निःशंकितादि गुण|सद्दित जो शुद्ध सम्यर- 

दर्शन प्रगटे उसका नाम सम्यकत्वका आचरण है। ऐसे 

सम्यक्त्व पूचेक संयमकी आराधना चारित्रका आचरण दे। 
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ऐसे दोनों आचरण रत्नत्रयकी शुद्धिका कारण हैं। ऐसा 

जानकर क्या करना योग्य है! 

एवं चिय णाऊण य सब्वे मिच्छत्तदोस सकाई । 

परिहरि सम्मत्तमला जिणभणिया तिविहजोएण ॥ ६॥ 

पूर्वोक्त दो प्रकारके चारित्रको जानकर मिथ्यात्व, शकादि 
दोष और उनके सम्यक्त्वको मलिन करनेवाले अतिचार 
दोषोंको अविधि योगपूषेक छोड़कर भगवान कथित 
सम्यफत्वका आाचरण करने योग्य है। उन दोषोंके दूर होनेसे 
पनिःशंकितादि अष्टमुण सहित सम्यकक्त्व-आचरण प्रगट होता 

है। मोक्षमागंका यद प्रथम आचरण है-- 

त॑ चेव गुणपिछ्ुद्धं जिनसम्यक्ख सुमोक्षस्थानाय। 
तत् चरति ज्ञानयुक्ते प्रथम सम्यक्वचरणचा रित्रम॥ ८॥ 

निःशंकितादि गुणोंसे विशुद्ध ऐसा जो ज्ञिनसस्यक्त्व हि, 
उसका यथार्थे श्ञान सहित आचरण करना, सम्यकत्व आचरण 
है, उत्तम भमोक्षस्थानकी प्राप्ति देतु प्रथम यह सम्यकत्व- 
आचरण चारित्र है। इस भांति मोक्षमाग्गमें सम्यग्दशनकी 
प्रचानता है। 

पेसे सम्यकत्व-भाचरण सहित जो विशुद्ध संयमका 
आचरण करता है वद अमूढृदश्टियंत ज्ञानी अव्पकालमें 
निर्वाण प्राप्त करता है। किन्तु सम्यक्त्वके आचरणसे अ्रष्ट 
८ 
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अशानी मूढ़ जीव मतादि शुभरागरूप संयमका आचरण करे 
तो भी निर्वाण नहीं पाता। मिथ्यात्वादि मोदका मिसको 

अभाव हो पेसे जीवको ही न्िभावरूप रत्नत्रयकी शुद्धवा 

दोती है ओर निन्नगुणकी आराधनाके कारण चद्द अल्पकारुपें 
फर्मांका परिहार करता है। इसप्रकार सम्यकक््वका आचरण 
करनेवाले धीर पुरुष संज्यात-असंस्यातग्रुनी निजरा करके, 
संसारदुखोंका क्षय करते हैं और मोक्षपद पाते हैं। मतण्च 

ऐसे सम्पग्दशनकी आराधना करना जिनभगवानके उपदेशका 

सार है। चारित्रप्राभ्ृतमें सम्पकत्वका आचरण और संयम- 
आचरण इन दो प्रकारके चारित्रकी जो वात कट्दी है वह 
चात श्री तारणस्वामीने भी श्रावकाचार गाथा २ण४-२५५ 

में कहदी दै। उन्होंने बारम्वार सम्यग्दशनकी प्रधानताका 
चर्णन किया है। भगवानका उपदेश “ सम्यक्त्वप्रधान उप- 

देश” कददलाता है। सम्यस्द्रान स्वयं अपने अन्ुभवरूप हि, 
सम्पग्द्शनमें सहजरूप निज्ञतत्व स्वयं अलुभवर्में आता है, वद्द 
अनुभव स्वयंसे होता है, उसमें कोई अन्य अवलम्बन नहीं, 
विकल्प नहीं। यबाह) देखो यह सम्यग्द्शमकी महिमा! 
सम्यम्द्शंत होनेपर जगतकी सर्वोत्कृष्ट निधि प्राप्त हुई। 
चुद्धिमानोंको प्रथम उपदेश सम्यस्दशनका करना चाहिये। 

सम्यग्द्शनके पहले घतादि नहीं होते। भात्मार्थी जीवॉको 

अपने हित हेतु पहले आत्माकी पह्चिचानका प्रयत्न करना 

तथा उसका उपदेश खुनना योग्य है। सम्यग्द्शन द्वारा शुद्ध 
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आत्माको अनुभवमें लेकर उसमें एकाग्न होकर भ्रवकर्षर्म 

'अथवा सुनिधर्म होता है, बिना सम्यग्दशन सुनि्धर्म अथवा 

आवकचर्स नहीं होता! 

श्री तारणस्वामीके साहित्यमें शुद्ध सम्यक्त्वकी महिमा 
बारम्बार गायी गई है, सम्यग्द्शंनका सरस वर्णन किया है, 
सम्यकत्व ही धर्मका मूल है, किन्तु लोग उसको भूलकर 
रागकी क्रियायोंमें और बाह्य क्रियाओंसें धर्म मान बेठे हैं। 
सामायिक कोई बाह्य क्रिया अथवा राग नहीं, किन्तु ' आत्माकी 
परमात्माके समान अनुभव करना खामायिक है !।-- 
'सामायिकं च उक्त अप्पा परमप्प सम्म संजुत्त . .... 

सम्यग्दशनके साथ ही धर्मकि ज्ञो निःशंकितादि आठ 

अंग हैं. चद्दी उसका चारिघत्न है, उसे सम्यक्त्वका आचरण 
कहते हैं-- 
२, लिनवाणीमें कथित वस्तुस्वरुपमें धर्मीको किल्वित् भी हंका 

नहीं होती, यह निःशंकता अंग है। निःशंक होनेसे सात 
प्रकारके भर्यों द्वारा भी चह् निजस्वरूपकी भ्रद्धासे नहीं 

डिंगता, इससे निर्भय है। 

२. उसको भोगोंकी आपफांक्षा नहीं, इससे निष्कांक्ष है। 

३. घसे ओर धर्मात्माओके प्रति उसको ग्लानि नहीं इससे 
निविचिकित्स है। 

४. देव-गुरु-घर्ममें अथवा घस्तुस्वरूपमें उल्को मूढ़ता नहीं, 
इससे अमृदृद शिंच्त दि । 
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५, घर्मात्माछे दोषफो गौण करके उपगृहत करता है और 
गुणकी चुद्धि करता है, इससे चद्द उपशूद्तन शुणसहित दै। 

६. अपने आपको तथा उन््य धर्मात्माओंकों धमेसे डिगने 
नहीं देता किन्तु चर्ममें स्थिर करता है, ऐसा स्थिति- 
फरण अंग है। 

७. रत्तत्रय चमे और धर्मात्माओंके प्रत्ति चिशेष प्रीतिरूप 

चात्सल्य है। 

८ अपनी दशाक्ति अनुसार धर्मफी महिमा प्रगठ करके उसकी 
प्रभावना करता है। 

अपने शुद्धात्माकी अनुभूति सद्दित पेले आठ अगका 

पालन करना सम्यकत्व-आचरण है। चौथे गुणस्थानमसें धर्मीको 
ऐसे सम्यकत्व-आचरणरूप प्रथम चारित्र होता है। उसके 
पश्चात् निम्रस्वरुपसें स्थिर होनेसे मुनिदृश्शारूप वीतरागभाष 
खिले तब सेयमके आचरणरूप दूसरा चारिघ्र द्वोता है। ऐसे 
दोनों चारित्र मोक्षके कारण हैं। मुनिघर्स या कि आ्रावकै्म 
दोनोंमें सम्यग्दशेन तो मुख्य ही होता है। वद्द सम्यग्दशेन 
शाइवत स्वभावके आश्यसे हुआ है, सम्यग्टष्टिके परिणाम 

शुद्ध शातादइएशास्वभावमय होते हैं। शुद्धस्वभावके अनुभवर्का 

वारस्वार अभ्यास करनेसे शानमय शुद्ध आत्मा प्रगट होता 

दै अर्थात् केचलशान प्रगट द्ोता है। 

जन उअिक- चना अकन-ाा :/। 



एल [१६ ] शक 

सोलहवाँ प्रवचन हा 
ह0 [बीर से, २४८९५ आंश्वन शुक्ला ४ | छल 

रब छक्ाहा 
मोक्षके मागेमें &0 

& 
क्र जीवका साथी कौन ? 
&8:20089808४822880808787280४80808/08/8/8780808 7808 

थ्रो तारणस्वामीकफे “डपदेश शुद्धसार मेंसे यह गाथा 

पढ़ी ज्ञा रद्दी दे। धर्मी जीव अपने शुद्ध शानस्वभावद्नो 
ज्ञानकर घारम्घार उसका अभ्यास करता है और उसका ही 
उपदेश देता है। यद्द घात गाथा ५०७में कल बताई थी; अच 
गाथा ५०७ तथा ५०८ में कद्दते हैँ कि- आत्मस्वभावके 
अनुभवरूप छान ही अमर सुक्तिपंथ है, वही केवलशानका 
सट्टफारी है और चह्दी कर्मेक्षयषका साधन दे ।-- 

अमरो विमुक्ति पंथ, अमराए मुक्ति ज्ञान सहकारं | 
साहति ज्ञान अवयासं, साइंति विमल कम्म विलय॑ति ॥५०७॥ 

पोप॑तु हानविज्ञानं, पोप॑ति विज्ञान कृम्म खिंपनं चे | 
सिद्धंतु कम्म खिपने, सिद्धंति कम्म तिविद परुक्त च ॥५०८। 

श्री तारणस्वामीके मूल अन्धोंज़ी भाषा-शछी पृथक 
दे, अतण्च उसके शाब्दार्थ स्पष्ट समसनेसें कठिनाई दोती है, 

&8 
&& 
हट 
छः 
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किन्तु उनके कथनमें शुद्ध आत्माका अनुभव करनेकी और 
सम्यग्द्शनकी प्रधानता भरी हुई दै। 

[# अमर पन््थ # | # अपर पन््यथ # | 

यहाँ कहते हैं--मुक्तिका पंथ अमर है, और पेसे अमर 
केचलशानका चद्द सहकारी है, शुद्धशानका वद्द साधन करता 
है, और उस्र चिमर साधन द्वारा कर्मका क्षय होता है। 
घेसे सेदआानरूप विज्ञानका पालन करना चादहिये। त्रिकाल 

स्वभाव घ॒ुच-अमर है; उस अमर स्वभावके अवलूम्वनसे जो 

सम्यक् भ्रद्धा-शान प्रगट हुआ जोकि पर्यायरूप है, मोक्षरूप 

है; किन्तु ऐसे अमर मोक्षका साधन इोनेसे उसे भी अमर 
कहां जाता है। मरण रहित ऐसी अमर आत्मदशा सोक्ष है 
और उसका ज्ञो पन्थ वह अमरपन्थ है, आत्माकी जो शुद्धता 

हुईं वह ज्योंदी त्यों निरंतर बनी रहेगी, इससे उसको 
अमरपद् फट्दा है। मोक्षका दूसरा नाम “अमृत” है। ऐसे 

मोक्षपन्थमें जीवका सहकारी कौन ?-तो कहते हैं कि शुद्ध- 

ज्ञान जीवका सद्दकारी है। मोक्ष ज्ञानेके लिये शारीरकी किया 
अथवा राग तेरा साथी नहीं, राग तो स॑खारका साथी है, 

मोक्षके हेतु बह साथी नहीं, सोक्षका साथी तो शुद्धब्वाम 

ही है। अन्तरस्वभावके अवलम्वनसे ज्ञों शुद्ध अद्धा-शान प्रगट 

हुआ बढ पर्याय है, ओर पर्याय क्षणिक है, किन्तु घख्वके 

अधरूस्थनस्े ज्ञो शुद्धता हुईं वद सदेव ज्योंकी त्यों रहेगी, 
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धुवका नाश हो तो उसका नाश होगा। छुवके साथ अमेद 
होकर जो भाव प्रगट हुआ चद्द ध्वके साथ सदैव ज्योंका 
त्थों बना रहेगा। इसलिये कहा है कि घुवस्वभावफे 

अधलब्वनसे जो झ्ञानप्रकाश भगरट हुआ वह मोक्षका खाथी 

है। ध्रवस्वभावके अचलरूम्बनसे छोनेवाली मोक्षगतिक्तों धुध 
( समयसार गाथा १ में) कहा है | 

|_जिनोपदेश बीतराग जिनोपदेश पीतरागभावका ही पोषक है | 

शुद्ध उपदेश अर्थात् खच्चा उपदेश, घीतराणी उपदेश 

फैसा होता है? उसका यद्द वर्णन चलता है। जिससें शान- 
विज्ञानका पोषण हो, भेद्विज्ञानका पालन हो, अर्थात् जड़- 

सेतनको जो भिन्न पहिचाने, रागको ओर शुद्धताको जो 

भिन्न जाने, ऐसा भेदशान कराके आत्माकी शुद्धताका अनुभव 

कराना चंद शुद्ध उपदेश है, वह जञिनोपदेश है। ऐसा सेद- 
शान ओर पेसा अनुभव करे तभी जिनोपदेशको यथार्थ समझ 
कदलायेग[। रागसे जो घर्स माने, जड़की क्रियाकों जीवकी 
क्रिया माने, उसने यथार्थमें ज्ञिनोपदेशको समझा ही नहीं। 

चोथे गुणस्थानमें वीतरागी देव-गुरु-शास्त्रके प्रति भक्ति- 
पूजाका शुभराग आये, आवकको भो देशब्रत या पून्नादिका 
भाव आये, तथा सुनिको पंचमहाबतादि सम्बन्धी शुभराग 
भाये किन्तु उस समय उस रागसे सिन्न होकर जितनी 
बीतरागी शुद्धता हुईं दे उतना हो सच्चा मोक्षमार्ग है, और 
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वही पोषण करने योग्य है। जो राग रहा, चद पोषण 
करने योग्य नहीं। लिससे कर्मांका क्षय दो और सिद्धपद् 
तक ज्ञों साथ दे ऐसा पीत्तरागी ज्ञान ही सेवन करने योग्य 
है, चह पोषण करने योग्य है। 

भूमिका अचुसार जीवकी पर्यायमें राग हो वह अलग 
बात है, उसका अस्तित्व ही सर्वथा न माने तो ज्ञान मिथ्या 
पड़ता दै। ओर यदि उस रामको पोषण करने योग्य माने, 
उस राग द्वारा वीतरागमताका काय करना चाहे अथवा 
उसको भमोक्षका साधन भाने तो उसमें भी मिथ्यात्व हो 
जाता है। रागके समय उच् रागसे परे शुद्ध शानस्वभाव 
विद्यमान दे, उस स्वभावका ओर रागका भेद्विजद्ञान करना 

चाहिये। जो ऐसा भेदश्ान न करे तो पएकान््त मिथ्यात्व हो 
लाता हि। राग जात्माकी पर्यायमें है किन्तु चंद शुद्धात्माका 

साधन नहीं । 

आत्मामें 'करण ” नामक एक पेखा स्वभाव है कि 
जिससे वह अपने सुवभावकों ही अपनी शुद्धताका साधन 
घनाता है, ओर भिन्न साधनकी अपेक्षा नहीं रखता। राग्में 
पेसी करणशाक्ति नहीं ज्ञो आत्माकी शुद्धताका साधन बने । 
अन्तगसुख दोकर स्वभावकों अज्ुभवर्में लेनेसि चद स्वभाव 

स्वयं साधनरूप होकर शुद्धश्ानादिका साधन करता है, ओर 
तीन प्रकारके फर्म छूट जाते हैं। इसप्रकार शगरहित शुद्ध- 

शान दी मोक्षका सहकारी है, वदी मोक्षका साधन हैं, 
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और घही न्िनोपदेशका तात्यर्य दै। यह शुद्धक्षान विकव्प- 
रहित है! 

| _% थुद्धत्ान सविरत्प है या निविकत्प है! $ | शुद्धज्ञान सविउुल्प है या निविकल्प है! # | 

फानकोी फ्या सविकत्प कद्दा है ?--हां, कद्दा है, किन्तु 
उसमें 'सबिकत्प 'का अर्थ ' रागवाला ' नहीं, किन्तु स्व 

भर पर पेसे समस्त परदार्थोकों विद्येपरूपसे ज्ञाननेकी उससें 

शक्ति है उस अपेक्षासे उसको ' सविझकल्प ' कहा पे |-- ऐसी 
स्थ-परको मनाननेकी दाक्ति प्रानके अतिरिक्त अन्य किसीमें 
नहीं, शानमें दी पेसी शक्ति है इसलिये उसको सविकरप कहा; 

पेसा सविकृत्पपना तो केवलतशानमें भी लाणू है ।-- रागरूप 
विक्वल्ण उसमें नहीं, परन्तु स्व और पर दोनोंके भेद सहित 
जानने की पविदेष सामेथ्य उसमें हे इससे उसे सबिकलप कदा 
है। जनुभपददारंं छण्स्थ जीवको शानका उपयोग परसन्मुख 
नहों होता, पविम्तु उस समय शानके स्वर्सपेद्नके पदचात् 
यानरद आदिवा छान भी एस अमेद अनुभव समा ज्ञाता 
है। भात्माका ऐसा कोई सर्चित्य स्वभाव दे। ऐसे चिदानद- 
स्यभाषकों भली प्रकार सम्यदशन-सम्पसयनकी सदायतासे 
देशना, झानमा, वमुगव करना मसोक्षमागे ऐ। सम्यरददीन 
धीर सब्यस्थानर्ती लटायना पूर्यफ घारित्र प्रगट होता है, 
रागवी संदाक्ताले शारित्र प्गर नहीं ऐ ता, उसके तो सप्ताव 

शारा ही धारित्र प्रगट होता दे! 
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| % निश्चय और व्यवहार के. _$ निश्चय और व्यवहार * | निश्चय ओर व्यवहार # | 

आत्माके खुक्ष्म वीतरागी स्वभावकी यद्द वात है। शुद्ध 
आत्माके अद्धा-शान पूर्वक उसमें निरचिकरपष रमणता करके 

अतीन्द्रिय आनन्दका प्रचुर अनुभव करना निदचयचारिध्र 

है, और वह मोक्षका वास्तविक साधन है। उसके साथ 

फषायका केशमात्र भी कोई श्ुभराग शेष रदे उसको उप- 

चारखे व्यवद्दारचारित्र कद्दते हैं, किन्तु मोक्षका वद्द यथार्थ 

साधन नहीं। उस कालका वह व्यवहार जाना हुआ प्रयोजन- 

वान है. किन्तु चह आदर करने योग्य नद्दीं। अभी साधक 

भूमिका होनेसे उसका सर्वथा अभाव नहीं हुआ, पर्यायमें 

उसका अस्तित्व है- ऐसा जानना चाहिये, परन्तु झुद्ध स्वभाव- 

के अनुभवसें तो उसका अभाव ही है इसलिये चद्द अभूतार्थ 

है। यह जैनघर्मका रहस्य है, ओर पेसा अनुभव करना 

सम्यग्द््षन है। 

मोक्षमार्गमें साधकको निरचय ओर व्यवहार दोनों 

चारित्रोंका स॑योग है, दोनों साथ रदनेवाले हैं| पेसा निश्चय- 

व्यवद्दार अज्ञानीको नहीं दोता, तथा केवलीको जहां 

निदचयचा रित्रकी शुद्धता पूरी दो गई वद्दा व्यवद्दार रदा 

नहीं। साथकको दोनों साथ होते हैं, उसमें भी निश्चय- 

चारित्ररूप वीतरामभाव ही भोक्षका कारण है और व्यव- 

हार चारित्ररुप रागभाव तो पुण्यवन्धका कारण है,“ इस- 
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प्रकाः घर्मीको स्ेत्न निश्चय-च्यवद्ारका चिवेक वर्तता दै। 
अन्तमुंथ होकर जब शुरू म्वमायका अलुभव किया रब तो 
लोौथा शुणस्धान हुसा शोर शिष्च्यय सम्पग्दृदान प्रंगरा। 
उसके पद्चाद स्वरूपमें ठीनतासे जेसे-जैले दीततरागता बढ़ती 
जाती है वेसे-पैसे शुणस्थान घढ़ता ज्ञाता है! स्वरूपमें 
छीनताले शितनी शुत्नता हुपईं उतना निश्चयचारित्र है, उस 

मिकाएें रहनेवाल़े धतादि शुभ विक्रपको चारित्र कदना 

ध्यपहार हैं। गढ़ व्यवद्यास्थारित्र पुण्यचन्धका कारण है, 
निशयययारित्र संयर-सिन्नरर तथा सोक्षझा कारण है। 

भूमिकाफे जनुलागर घद दोनों साथ होते द। 

# जागे तसी सबेरा ही 

छेला नष्यका स्परूप सशानके फारण जीव फभी नहीं 
पसशा, धर कर समझना धाएे तथ फानसे ही समझ सफता 
है, >जामे सभी सजेरा | समगनेकी शाक्ति उसमें भरी है। 
घर श्यय हाय द्ोकर ज्र समसेगा तथ पहली बार ही 
समक्षगा मा। सीकर शोनेयाे जीय भी पूर्वमें शबतक 
शणणे हग्यकों गहीं सगग्ने थे तभी तक संसार-खमण करते 
हो, परदात् उरपीने छण्चे सस्यों समगकर सेदशानके घटसे 
इई शेर पाह किया चर पेसा ही सेडशानफ्ा हगनके ज्ीयो- 
इ) उयास्दा दिया । उछफी घट बात £ । 
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| # मोक्षके रेह झुक इंकार * | मुमुक्षुकी इंकार # । 

जीवको अपने द्वितके लिये अन्तरसे सत् समझनेकी 
जिशासा जागृत दोना चाहिये। कुछ गरीब छोग गाये 
चराते थे, पकवार जब राजाने राजगद्दीके लिये बुलाकर उनसे 

पूछा कि कैसे आये दो? तव उनमेंसे पक पुण्यवान बालकने 
तुरन्त उत्तर दिया कि हम राज लेने आये हैं।-ओऔर राज़ाने 

उसको वड़ौदाका राज्य सॉप दिया। अन्तरसे उसको पेसी 

पुण्यको झंकार आईं। उसी भांति मुमृक्ष जीवसे कोई 

पूछे कि शानीके पास तुम क्यों जाये दो ?- तो उस मुमुश्ष 

जीवको अन्तरसे भात्माकी पविन्नताकी झंकार आती दे कि 

दम हमारा केचलशानका राज्य लेनेके लिये आये हैं। हमारे 

स्वभावकी वात दम घरावर समझेगे और आत्मामेंसे मोक्ष- 

पदका राज्य प्रगट फर्रेंगे--ऐसी अन्तरसे पात्रताकी झेकार 

आती है। और ऐसा मुमुक्षु जीव अल्पकालमें अपना केचल- 

छान राज्य प्राप्त करता है। 

अन्य गायोंके चरानेवा्लोने तो राजाको ऐसा उत्तर दिया 

कि 'हमको किसलिये चुलाया गया है उसकी जानकारी लहीं; 

आपने बुलाया इसलिये दम जाये। ! राजाने उत्तरसे देख लिया 

कि इनमें राज्य चलानेकी शक्ति नहीं। उसीप्रकार पहलेसे दी 

जो पेसा रोना रोता है कि 'दसको आत्माकी बात समझमें 

नहीं अपती!” तो छानी फद्दते हैं कि इसमें अभी मोक्षका 
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शज्य लेनेकी तेयारी नहीं। मोक्षकी तेयारी वाले जीवको तो 
धन्तरसे छललकार आती है कि मोक्षके लिये हम आत्माका 
स्वरूप समझने आये हैं, ओर स्वरूपका अनुभव करके मोध्ष 
ऐेना ही है। मोक्षके देतु दम बाणशत हुये हैं और दमारा 
आत्मस्थरूप हम न समझ सकें ऐसा ही नहीं हो सकता। इस- 

प्रकार मुमुन्षु जीव आत्माके लिये उल्छसित वीयेबान होता है। 

परमात्माके साथ _मिछते ही सिद्धददकी प्राप्ति | ही सिद्धपदकी प्राप्ति । 

“भमटपाहुए ” ( भाग ३, पृष्ठ २२९ ) सें श्री तारणस्वामी 

कहते हूं कि परमात्माके स्वभावसे सेल किया जाता दे तब 
जपना स्वभाव भीतरसे खिद्धकर प्रगठ दोते होते जिनेन्द्ररूप 

हो जाता है! मोक्ष जानेवाले थ सिद्धस्वभावमें रमण करने- 

पाले मिनेन्द्रकी जय छो। जैसे सिद परमात्मा हैं देसा ही 
में हं-- ऐसी अजुभूतिसे ज्ञद्ां परमात्माके स्वभावक्रे साथ 

मिलन फिया, परमात्माके साथ अपने झात्माका मेल किया 
पर्चाव शस्तरमें स्वभायसन्मुस पकान्न दोकर परिणमन किया 
पहां भीतवरसे अपना स्वभाव रिंच-सिंदकर पर्यायमें प्रगट 
होता दै-- शासि उमड़ उमडदझर पर्यायमें व्यझ दोने लगती 
हे। इसप्रकार श्थभायमेंसे सिचिकर पएययमो)ं प्रभट धोसे दोदे 
ज़िनेरशरूपष देच्या शे शर्ती हैँ अर्थात् केव्लडशानरूप सर्वेश्ष- 
पद प्रग् होता है। पेसा दटनेदे- पददात आनन्दसे रदते हैं 
कि शहों! इस प्रकार प्रमात्माके लाथ मिलन करके मोक्ष- 
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में जानेवाले ओर सिद्धस्घभावमें रमण करने चाले जिनेन्द्रकी 

नय दो ! 

जे जे मेछ समय खेंचे उवन जिना, 
जै जे मुक्ति गमन जिन सिद्धि रमना। 

देखो, अपनी हशाक्तिमें जो स्वभाव भरा है उसके साथ 
मिलन करनेसे (उसकी भद्धा-शान-पएकाग्मता करनेखे ) शक्ति 

पर्बायमें प्रगण होती है। परमात्मपद बादरसे नहीं आता, 
परन्तु शक्तिमें भरा है वही खिंचकर अर्थात् परिणमन द्ोकर 
प्रगटः होता है। ऐसी दश्शा प्रगट करनेवाले जिनेन्द्रदेवकी 
जय द्वो! और हमें भी स्वभावके साथ मिलन करके इसी 
मार्ग पर आना चाहिये। स्वभावशक्तिमें दृष्टि देनेसे परमास्म- 
दष्याका अवतार होता हे, रागमेंसे परमात्मपना नहीं आता । 

इमारा आत्मा, हमारा सिर॒पद् हमारेमें दी है, बाहर नहीं, 
“ऐसा अन्तरअभज्ुभव करते करते आत्मा स्वयं जिनवर-सिद्ध 

हो जाता है। इस भांति मोक्ष जानेयाके सिद्धोंकी जय हो 
जिनवरोंकी जय दो ! 

- साधक कद्दता है कि हमने अपने परमात्मस्वभावका 
अवलम्बन लिया है, अब हमारा आत्मा सिद्ध हो गया, 
अब हमारा आत्मा संसारमें छ्बेगा नहाँ। एक बार २०० 

जद्वान भार भरकर आ रहे थे, उसमें एक पुण्यवान सेठके 
भी दो जद्दाज थे। आते आते समुद्रके तूफानमें १५८ जद्दाज 
तो डूबे गये केंचघल ९ रह गये। सेडको जय इस बे।तकी खबर 

फः 
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मिली तो विश्वासपूवेक उसने कद्दा कि जो दो जहाज बचे 

हैं वह ही इमारे हैं; इथबे हैं वद्द दूसरोके, इमारे जद 

डूबंगे नहीं, क्योंकि हमारा पुण्य प्तापी दे, ओर हमारे पुण्य 

में कहीं खोट नहीं पड़ी, इसलिसे हमारे जद्दाज्न डबेंगे नहीं। 

इस भांति पुण्यचंत सेठको अपने पुण्यका विश्वास था। (और 

सचमुच जो दो जहाज बचे थे वे उसके दी थे) उसीप्रकार 
यद्वां परमात्मस्वभावके विश्वासके जोर पर साधक-घर्मात्मा 

कद्दता है कि हम अब सेसार-लमुदसे तरकर मोक्षमें जा रहे 

हैं, हमारे आत्माका जहाज अब खंसारमसें इबेगए नहों। 

स्वभावके श्रद्धा-शानसे हमें तो तरना ही है। दुनिया भले 
ही इबे, पर इसे श्रद्धा-शामके बलसे केचलशान छेना -दे 
ओर मोक्षमें जाना है । 

& समझनेका उरलास ् ््ि 

भाई, यद्द तेरी दी बात है, तुझे समझानेकी वात है, 
तेरे सम्पूर्ण हितकों बात है। यदि समझसें न आये तो 
उपदेश फिसलिये देते हैं? -इसलिये उत्साहसें समझ। 
स्वभावके उबल्लासपूर्वेंक समझेगा तो अवश्य समझसें आ- 
नायगी, परन्तु पहलेसे ही “मेरी समझसें नहीं आती --पेसा 
फायर होकर समझे सौर समझनेका उल्लास दही न करे तो 
उसे कहांसे समझमें भायगी ? 



१२८ ] [ अष्ट प्रवचन 

| ४ अर्थात् शुद्धबस्मा, अथीत् अरिहन्तकी अर 5» अर्थात् शुद्धआत्मा, अर्थात् अरिहन्तकी अंड वाणी | वाणी | 

3७% सघेश भगवानको घाणी है; और उसका वाच्य शुद्ध- 
आत्मा है। आत्मा स्वेज्ष हो जाय और पदचात् अददतदशामें 
उसको चाणीका योग हो तो घचड वाणी सेदवाली अथवा फ्रम- 
घाली नहीं होती, ऑठ्के छिलनेसे वह घाणी नहीं निकलती 
किन्तु सर्वांगसे वशणीकी अखंड झंकार उठती दे। राग छूटकर 
शान असेद हुआ वहाँ वाणीमें थी सेद नहीं रहा, झानसें क्रम 
नही रहा और वाणीसें भी क्रम नहीं रहा, दोनों अक्रम हो 
गये; शान अखण्ड हो गया, वाणी भी अखण्ड हुईं, उसको 

“35? कहते हैं. और उसका वाच्य शुद्ध आत्मा है। 
प. बनारसीदासजीने भगवानके १००८ नामोंमें भथम अकार- 
रूप * ऐसा कहकर पद्छा ही नाम 55 कहा है। 

निश्चयधर्म अर्थात् आह्माकी शरद | शुद्धि | 

शुद्ध आत्माके ध्यानसे जब सम्यग्दशन भ्रगट होता हि 
तभी निरुचय और व्यवहार दोनों सच्चे होते हैं। अशानीको 
भमोक्षमागेका निरुचय अथवा व्यवहार एकका भी सच्चा श्लान 
नहीं दोता | मोक्षमागंका निश्चय और व्यवद्दार सम्यग्दष्टिको 
ही होता है, सुनिदरशामें सुनिके योग्य निम्थय-व्यवद्दार दोनों 
साथ होते हैं। दोनों साथ होते हुए भी शुद्ध श्ानस्वभावक्े 
आश्रयसे जो निश्चयद्द्या प्रगदणी और जितनी शुद्धता हुईं वही 
मोक्षका कारण है'। अर्थात् दोनों न्योंकी जानकर भी ज्ञान- 
स्वभावका आश्रय करना द्वी तात्पय है । 
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निश्चयसे प्रह्मचये, सामायिक आदि भी आत्मस्व॒रुपमें 

स्मणतासे होते हैं, यद् वात श्री तारणस्वामीने भी कई 

स्थानों पर घताई है। शानसमुच्चयसार गाथा ३५० में कहते 

है कि आत्मा ब्रह्मसस्थभावी है, उसको जानकर आजंदपूर्वेक 

निश्चय-व्यवहार चारित्रका आवरण फरना ओर आत्माके 

स्वभावमें रमण करना च्रह्मचर्य-अणुत्र॒त हैं। उस अणुब्नती 

श्रावकको कुशील भावोंसि विरक्ति है और स्वभावमें चरनेका 

अभ्यास है, शुद्धात्माका मनन है। आरावकको भी शुद्धात्माका 

अजुभव करनेवारा कहा है। अपने स्थरूपको रागादिसे भिन्न 

जानकर उसमें स्थिर होना हो समभावरूप चीतरागी सामायिक 

है। गाथा २०० आदिमें कहते हैं. कि श्रावकको जल छाननेका 

उपदेश है, परन्तु सम्यग्द्शन बिना मात्र पानी छानकर पोनेसे 

कहीं आवकदशा नहीं हो जाती, सम्यक्ु चेतना परिणामरूपों 

लरऊूको शुद्ध रखना और उसमें परभावका प्रवेश न होने देना 

परमार्थ जलू छानना दै। इसी प्रकार राति-भोजन त्याग आदियसें 

भी ज्ञानना | सम्यग्दशन विना राधिभोजन-त्याग आदि 

शुभरागसे आत्मशुद्धि नहीं होती या आवकपना नहीं होता । 
जो शुद्ध सम्यग्दष्टि हैं, घीतरागी देव-शुरु-शार्त्रके मागे पर 
चलने वाले हैं उनके ही परिणामकी विशेष शुद्धिले ब्र्तोंकी 
सफलता है । 

# सम्यवत्वकों साथी बनाओ #* 

श्री तारणस्वासी अधवकायार गाथा २५६ में कहते हैं: 
कि- मिथ्यात्व परम दुःख दे और सम्यक्त्व परम खुख है, 
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ऐला ज्ञानकर मिथ्यादनकों छोड़ो और शुद्ध सम्गग्रशानक, 

अपना साथी बनाओ। 

मिध्यात्व परम दुर्खल॑ सम्पवत्वे परम घुख | 
तत्र मिथ्यामतं त्यक्त, शुद्ध सम्यक्त साद्धियं॥ 

छखुपके लिये पेसे सम्पक्त्थका अभ्यास करने योग्य दै। 

घाद्ररका उछटा अभ्यास होगया उसको छोड़कर छुद्धआत्माकी 
पहिचानके लिये उसका अभ्यास करना चाहिये। देहकी, 
परिवारकी संभालके लिये कितना ध्यान रखता है? तो 
आत्माका द्वित करनेके लिये उसका अभ्यास करके अपनी 
आत्म-पर्यायकी संभाल करना चाहिये। आत्माका परम- 

स्वभाव पिता ओर निर्सेल पर्यायें उसकी प्रज्ञा, ऐेसे शुद्ध 
सआत्माको परसे भिन्न पहिचानकर उसकी वचारस्वार भावना 
करने योग्य है। 

जीवरक्षाके विपयर्में गाथा ३०५ में कददते हैं कि शुत्ध- 
इप्टिेंत थ्रावकको शुद्धात्माकी भावना होती है, और पट्काय 
जीवोंकी रक्षाके लिये चद्द प्रासुक जरू काममें लेता है। 
सम्यग्दण्ट श्रावकको जीवरक्षाका पेसा शुभभाव होता है, 
किन्तु उसमें जो राग है उसको घद् कतेव्य नहीं मानता । 
परकी पर्यायकों तो आत्मा करता नहीं, परकी रक्षाका भाव 
झुभराग है। और रागादि भावोंसे जीवके उपयोगका हनन 
नहीं फरना और शुद्धात्माके अनुभवसे सम्यग्दशन श्ान- 
'बारित्रका पोषण करना यद्द परमार्थसे रक्षारूप धर्म है। 
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| शुद्धात्माका उपदेश समझतना....समझकर अल्ुभव करना | 

भी तारणस्वामीने उपदेश शुद्धसारमें ४०२ से ५१५ थीं 
गाथा तक मोक्षमा्ग अधिकार कद्दा है, चह पढ़ा जा रहा 
है, उसमें गाथा ५०९ में कहते हैं. कि-- 

* गमस्थ अगर दिप्ट , * गस्य-ज्ञोकि मन-चजन- 
कफायसे अगस्य है ऐसे अनन्त स्वभावरूप आत्माकों देखना 
तथा अज्ञभव करना चाहिये। उसमें मोक्षमार्गरों समझता 
और समझकर शानस्वभावी आत्मामें लीन होना, जिससे 
कर्मोंका क्षय हो ज्ञाय। 

आत्मा अनंत स्वभावोंसे भरा है, घद मनसे अथवा 
चिकल्पोंसे अग्ोचर है, परन्तु ज्ञान छारा गस्य है। 
उसीका अज्ञुभव करने योग्य है। भीगुरुके पाससे मोक्षमारसे 
समझने जैसा दै। इसमें दो बातें कहीं हैं- एक तो 'समझने'को 
कहा अर्थात् उसे समझानेवाले शानीकी देशनालब्धिको 
चात कही और दूसरा ' मोक्षमार्ग ” समझना ऐसा कद्दा अर्थात् 
शिष्यको रागकी अथवा संसारकी बात समझनेका उत्साह 
नहीं, परन्तु आत्माकी मुक्ति कैसे दो उसे समझनेका उत्लाह है। समझनेवाला शिष्य सोक्षमार्भ ही समझना चाहता है और 
श्रीगुरु भी यही बात समझाते हैं, ऐेसी दोनोंकी संधि है। 

अहा, शुद्धात्माकी बात तो गणघरदेव श्री तीलैकरके 
भधीमुखसे समझते हैं और प्रतिक्षण अंतरतसें उसका अजुभव करते 
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हैं। समझनेके साथ श्रवणका घिकरप तो है, पर समझकर क्या 
करना ?- चिकद्पमें न अटकना, उससे भिन्न श्वानस्वरूपका 

अनुभव करना। समझानेमें भी ऐसा दी आया दे कि तेरा 
आत्मा विकट्पसे भिन्न शानस्वभावी है, उसको जान” ।-पऐसे 

आत्माको लक्षमें ले तो ही यथार्थ समझना कद्दलायेगा । 

जशानियोंने जेसा कद्दा शिष्यने वैसा किया, तभी सच्चा ज्ञान 
हुआ। ऐसा सध्या क्षान भोक्षके मार्गमें जीवका साथी है। 

समयसारकी पांचवीं गाथामें श्री कुन्दकुन्द स्वामी कद्दते 

हैं कि में इस समयसारमें सेरे समस्त आत्मचैभचसे एकत्व- 
विभकत शुद्धआत्मा दिखाता हूं, में दिखाऊँ उसीप्रकारसे तुम 
अपने स्वाउभवसे प्रमाण करना | शब्दोंकी ओर देखकर नहीं 
अटकना किन्तु शुद्धात्माका जो भाष में कहना चाहता हूं 
उसे लक्षमें लेकर तुम असुभव करना। अ्रवणके समय विकट्प 

भले दो, पर चाच्यरूप जो शुद्धआत्मा है उसकी ओर 

शानकों झुकाना। स्वभावकी ओरके झुकाधसे सम्यग्वशोन- 

शान-चारित्ररूप मोक्षमागे द्ोगा ! 

इति द्वितीय अष्टप्रचचन समाप्त 
30७ ९०००२६- 

गुरु उपदेश सो पायके अष्ट प्रचचन आज, 
सम्यग्द्शेन-शान है. तारनतरन जद्दाज । 
अछएछ प्रवचन कद्दानके दहावें भगवान, 

भक्त दरि वो झेलके दो ज्ञाते भ्रवपार | 
“९०--*ई बहु ५ 



परिशिष्ट-९ 

सम्यग्दर्शन प्राप्त करनेकी रीति 

समयसार गाथा १४४ के 

प्रवचनों से 

है 
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सर सम कम कर कप 
सम्यग्दर्शनके लिये उद्यम करनेवाले मुमुक्षु जीव 

पहले तो ज्ञानस्वभावी आत्माका निर्णय करते हैं, 
उसके परचात उसकी प्रगट प्रसिद्धि अर्थात् साक्षात्र 

अनुमव किसमप्रकारसे करते हैं, यह समझाते हुये 
भाचार्यदेवने सम्पग्दर्शन कराया है । 

4१३ सा७७ १७१७६ 

जो जीव जिन्नासु होकर स्वभाव समझने आये हैं वे सुख 
लेने और दुख टालने आए हैं। सुख अपना स्वभाव है, और 

जो दुख है वह क्षणिक विक्ृति है इससे वह टल सकता है। 

वर्तमान दु ख-अवस्था ठाहुकर सुखरूप अवस्था स्वय प्रगट की 

जा सकती है, इतना तो जो सत् समझने भाये उन्होने स्वीकार ही 
घर लिया है। आत्माके तिजभावमे ज्ञानका पुरुपार्थ करके 
विकार रहित ज्ञानस्वरूपका निर्णय करना चाहिये। पर्यायमें 

वर्तमान विकार होने पर सी विकार रहित स्वभावकी श्रद्धा 

की जा सकती है, भर्थात् इस विकार और दु खसे २हित मेरा 

स्वरूप सुखमय है ऐसा निश्चय करके सुखका अनुभव हो 

सकता है । 

# पात्र जीवका लक्षण # 

जिज्ञासु जीवोको स्वरूप प्रगट करने हेतु प्रथम ही 

सत्समागमक्ूत शानक्रिया श्ाज्बोमे बताई है, अर्थात् श्रुतज्ञानसे 
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आत्माका निर्णय करनेको कहा है। कुदेव, कुगुरु और कुशाक्षका 
आदर तथा उस ओरकी चृत्ति तो जिज्ञासुकी छूट ही जाती 
है, तथा विषयादि परवस्तुमे सुखबुद्धि टल जाती है, सभी 
ओरसे रुचि हटकर अपनी ओर रुचिका ऊरूगाव होता है और 

देव-गुरु-शासत्रको यथा्थेरूपसे पहिचानकर उनका आदर करता 

है, तथा उनके बताये हुये शञानस्वभावका निर्णय करता है,-यह 

सब “स्वभावके लक्षसे ” हुआ हो तो उस जीवको पात्रता हुई 

कहलायगी । इतत्ती पात्रता अभी साक्षात् सम्यस्द्शन नहीं, 
सम्यग्दर्शन तो चेतन्यस्वभावमे उपयोग लगाकर निविकल्प प्रतीति 

करना है | ऐसे सम्यग्दशनको प्रगट करनेके लिये पात्र जीवोको 

क्या करना है वह इस समयसारमे स्पष्ट बताया है। 

# सम्यग्दशनके हेतु समयसारमें बताई 
गई क्रिया अर्थात् ज्ञानक्रिया # 

प्रथम श्रुतज्ञाके अवलबनसे ज्ञानस्वभावी आत्मा का 
निदचय करके, पश्चात् आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके हेतु, पर पदार्थो- 
की प्रसिद्धिकि जो कारण इन्द्रियो और मन द्वारा प्रवतंत्ती बुद्धिया 
हैं-उन्को मर्यादामे लाकर मतिज्ञान तत्त्वको आत्मसन्मुख करना, 
तथा अनेक प्रकारके पक्षोके अवरबनसे हुए विकल्पों द्वारा 
आकुछता उत्पन्न करने वाली श्रुतज्ञानकी बुद्धियोको भी मर्यादामे 
लाते हुये श्रुतज्ञान तत्त्वको भी जआत्म-सन्मुख करता | इस भात्ति 
जीव जब ज्ञानकों विकल्पसे भिन्न करके आत्म-सन्मुख करता 
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है उस समय वह अत्यत विकल्प रहित होकर, तत्काल परमात्मा- 

रूप समयसारका अनुभव करता है, और उसी समय “भत्ता 
सम्यक्ूलपमें दिखता है ( आर्थात् श्रद्धा होती है) तथा जाना 
जाता है | इससे समयसार ही सम्यग्दर्शन और सम्यग्जञान है। 

(समयसार गाथा-१४४ टीका) उसका यह स्पष्टीकरण है । 

| श्रुतज्ञान किसको कहते किसको कहते हैं? श्रुत॒का लक्षण अनेकांत । 

४ प्रथम श्रुतज्ञानके अवलूबनसे ज्ञानस्वभावी आत्माका 
निर्णय करना ” ऐसा कहा है । श्रुतज्ञान किसको कहते हैं ? 

सर्वज्ञ भगवान कथित श्रुतज्ञान अस्ति-नास्ति द्वारा वस्तुस्वरूप 
को सिद्ध करता है “अनेकान्तस्वरूप वस्तु स्व-रूपसे है पर-रूपसे 
नही ! ऐसा जो वस्तुको स्वतत्र सिद्ध करता है वह श्रुतज्ञान है। 

एक वस्तु अपनेपन (स्व-रूप) से है और वह वस्तु अनत 

पर द्रव्योसे छूटी है, ऐसी परसे भिन्नता बताते हुए स्वकी 
ओर लग जानेको बताता है-बह श्रुतज्ञानका लक्षण है । वस्तु 

स्व-रूपसे है सौर पर-छपसे नही-ऐसा कहकर श्रुतज्ञानने वस्तुकी 

परिपूर्णता सिद्ध की है, और स्वाश्रय करनेको बताया है । श्रुत- 
ज्ञानके बताये हुये ऐसे स्वरूपको समझकर ज्ञानस्वभावका 

निश्चय करना चाहिये । 

जशञानस्वभावी मेरा आत्मा अनन्त परवस्तुओसे भिन्न है, 
ऐसा साबित होनेपर अपने द्रव्य-पर्यायप्ते देखना आया। मेरा 

त्रिकाली द्रव्य एक समयके-विकार जितना नही, भर्थात् विकार 
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क्षणिक्र पर्यायरूपसे है परन्तु त्रिकाली स्वरूपसे विकार नहीं, 

ऐसे विकार रहित ज्ञानस्वभावकी सिद्धि भी अनेकांतसे ही होती 

है । भगवान कथित सत॒शास्नोकी महत्ता अनेकातसे ही है, वह 

ज्ञानस्वभावी आत्माका निर्णय कराता है। सर्वेज्ञ भगवानने भी 

अपना ही काये पूरा किया परन्तु दूसरोंका कुछ किया नहीं, 

क्योकि यह तत्त्व अपनेपनसे है और पररूपसे नहीं, इससे वह 

किसी भी दूसरेका कुछ कर सकता नही। प्रत्येक द्रव्य पृथक् 

पृथक स्वतंत्र है, कोई किसीका कुछ कर सकता नहीं-ऐसा 

जानना ही भगवानके शाख्रकी पहिचान है, वही श्रुतज्ञान है। 

यह तो अभी स्वरूपको समझनेवालेकी पात्रता कहलाती है। 

जेनधर्म अर्थात् आत्माका वीतरागस्वभाव, उसकी प्रभावना 
घर्मी जोव करते हैं। आत्माको जाने बिना आत्माके स्वभावकी 

वृद्धिरुप प्रभावना किस भाति हो सकती है ? प्रभावना करनेका 
विकल्प उठे वह भी परके कारण नहीं। दूसरेके लिये कुछ भी 

अपनेमें हो ऐसा कहना जैन-शासनकी मर्यादामे नहीं। जेन- 
शासन तो वस्तुको स्वतन्न स्वाघधीन परिपूर्ण स्थापित करता है। 

आत्माके स्वभावकों पहिचानकर कषायभावसे अपने आत्माको 
बचाना--ऐसा करनेको भगवानने कहा है, यही यथार्थ उपदेश 

दिया है। जीव निज खात्माका निर्णय किये बिना क्या करेगा ? 
भगवानके श्रुतज्ञानमें तो ऐसा कहा है--तुम अपनेसे परिपूर्ण 
वस्तु हो। प्रत्येक तत्त्व स्वयसे ही स्वतत्र है, किसी तत्त्वको ञन्य 
तत्वोका आश्रय नहीं। इस प्रकार वस्तुके स्वरूपको स्पष्ट 
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समझकर स्व-आश्रयर्स वीतरागमाव प्रगट करना अहिंसा है, 

ओर एक दूसरेका कुछ कर सकता है इसप्रकार वस्तुको पराधीन 
मानकर कतृत्ववुद्धि और रागद्व प करना हिंसा है। 

। आनन्द ग्रगटानेकी भावनावाछे क्या करें ! 

जगतमे जीव सुख चाहते हैं, सुख कहो या धर्म कहो । 

धर्में करना अर्थात् आत्मज्ञाति प्रगट करना, आत्माकी अवस्थामें 
दूं खका नाश करके वीतरागी आन॒द प्रगट करना है । यह आनद 

ऐसा चाहिये कि जो स्वाधीन हो, जिसके लिये परका अवरूवन 

ने हो । ऐसा आनद प्रगट करनेकी जिसको यथार्थ भावना हो 

वह जिज्ञासु कहलाता है। अपना पूर्णान्द प्रगट करनेकी भावना 

वाला जिज्ञासु पहले यह देखता है कि ऐसा पृर्णानद किसको 

प्रगटा है ” और किस प्रकार प्रगटा है | अपनेको अभी वेस्ता 

आनद प्रगट नही, क्योंकि जो अपनेको वेसा आानद प्रगठ हो 
तो प्रगटानेकी भावना नहीं होगी | इसलिये अपनेक्रो अभी वैसा 

आनद प्रगटा नहीं, किन्तु अपनेको जिसकी भावना है वसा 
आनद दूसरे किसीको प्रगठा है, और जिसको वह आनद प्रगटा 
है उसके पाससे स्वयं वह आनद प्रगठ करनेका सच्चा मार्ग 

जानना चाहता है । इसलिये इसमे सच्चे निमित्तोकी पहिचान 

और अपनी पात्रता दोनो भा गये । इतना करे तव तक अभी 

जिज्ञासु है । 

अपनी अवस्थामे अधर्म-अज्ञाति है, वह टालकर घर्म-शात्ति 
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प्रयट करना है। वह शाति अपने आधारसे और परिपूर्ण चाहिये, 

ऐसी जिसको जिज्ञासा हो वह प्रथम ऐसा त्तथ करता है कि 

मैं एक आत्मा अपना परिपूर्ण सुख प्रगट करना चाहता हूँ, तो 

वैसा परिपूर्ण सुख किसीको प्रगट हुआ होना चाहिये, जो परिपूर्ण 

सुख-आनंद प्रगट न हो तो दु खी कहा जायगा। जिसको परिपूर्ण 

और स्वाधीन आनद प्रगट हुआ हो वही सम्पूर्ण सुखी है, वह 

सर्वज्ञ है । इस भाति जिज्ञासु अपने ज्ञानमें सर्वेज्षका निर्णय करता 
है । परन्तु करने-छोडनेकी तो बात है ही नही, ज्यो ही परसे 

येडा छुटकारा मिला त्यो ही आत्माकी जिज्ञासा हुई है । यह 

तो परसे छुटकारेकी और अब जिसको अपना हित करनेकी 
आतुरता जागृत हुई है ऐसे जिशासु जीवकी बात्त है, पर द्वव्य- 
के प्रति सुख्बुद्धि और रुचि ठालकर स्वभावकी रुचि करतेकी 
बात है । 

दु खका भूछ भूल है । जिसने अपनी भूलसे दु'ख उत्पन्न 
किया है वह अपनी भूल ठाले तो उसका दु ख टले....अन्य किसीने 

यह भूल की नही इससे अन्य कोई अपना दुःख टालनेमें समथे नही । 
अपनी भुरू टालनेके लिये कर्थात् सम्यग्दशेत करनेके लिसे पात्र 
जीवोकी पहिले क्या करना चाहिये ? वह कहते हैं । 

अतज्ञानका अवलंबन-यही पहली क्रिया । 

जो आत्मकल्याण करनेको उद्यत हुआ है ऐसे जिज्ञासुको 
उद्यमसे अपने ज्ञानस्वभावका निर्णय करना है। ऐसे ही आत्म- 
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कल्याण नहीं हो जाता, पेरन्तु अपने ज्ञानमें रुचि और पुरुषार्थसे 
आत्म-कल्याण होता है । अपना कल्याण करनेके लिये, जिनको 
पूर्ण कल्याण प्रगट हुआ वे कौन हैं, वे क्या कहते हैं, उन्होने 
पहले क्या किया था-इसका अपने ज्ञानमें निर्णय करना पढेगा, 
अर्थात् सर्वज्ञका स्वरूप जानकर उनके द्वारा कथित श्रुतज्ञानके 
अवलबनसे अपने आत्माका निर्णय करना चाहिये यह प्रथम 

कतेंव्य है । किसी परके अवलवनसे धर्म प्रगटता नही, तो भी 

जब स्वय अपने पुरुषा्थेंसे समझता है तब उसमे निमित्तरूपसे 

सत्देव-गुरु ही होते हैं । 

इसप्रकार पहला ही निर्णय यह आया कि कोई पूर्ण पुरुष 

सपूर्ण सुखी है और सपूर्ण ज्ञाता है, वही पुरुष पूर्ण सुखका सत्य- 
मार्ग कह सकता है, स्वयं उसे समझकर अपना पूर्ण सुख प्रगट 
कर सकता है भौर स्वय ग्ह समझे तभी सच्चे देव-गुरु-शाख्र 

ही निमित्तरूप होते हैं। जिसको ख््री, पुत्र, पेसा आदिक़ी अर्थात् 
ससारके निमित्तोक़ी ओर तीत्र आसक्ति हो और घर्मके निमित्त 

देव-गुरु-शाखक्ते प्रति प्रीति न हो उसको श्रूतज्ञावका अवरकूबन 

नही प्रगटेगा, और श्रुतज्ञानके अवलब्नन बिना आत्माका निर्णय 
नही होगा । अत जो विषयोसे सुख माने या कुदेवादिको माने 

उसको आत्म-निर्णय होता ही नही । 

यथार्थ धर्म कंसे होता है उसके हेतु जिज्ञासु जीव पूर्ण ज्ञानी 

भगवान, साधक सत गुर, और उनके कहे शाश्नोके अवलूबनसे 

ज्ञानस्वभावी आत्माका निर्णय करनेको उद्यमी होनेके पश्चात् 
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ज्ञानस्वभावका निर्णय करके अतमुख होकर साक्षात् अनुभव 
करे, यह धर्मकी कला है, धर्मकी कला ही ससार नही समझा । 

यदि धर्मकी एक करा ही सीख ले तो उसका मोक्ष हुये बिना 
नही रहेगा-जेसे दोज उगे वह बढकर पूर्णिमा होती ही है। 

जिज्ञासु जीव पहले सुदेवादि और कुदेवादिका निर्णय 
करके कुदेवादिकों छोडता है और उसको सत्देव-गुरुकी ऐसी 

लगन लगती है कि सतुपुरुषोने जो कहा है वही समझनेका लरुक्ष 

है, अर्थात् तीत्र अशुभसे तो हट ही गया है। जो सासारिक 

रुचिसे पीछे नहीं हटे तो वीतरागी श्रुतके अवलग्बनसे टिक 

नही सकता | 

धर्म कहाँ है ओर केसे होता है? 

बहुतसे जिज्ञासुओंको प्रश्न उठता है कि धम्मके हेतु पहले 
क्या करना चाहिये ? उसके उत्तरमे ज्ञानी कहते हैं कि तेरे ज्ञान- 

स्वभावका निर्णय कर। बाह्ममें कही भी आत्माका धर्म नही। 

घ॒र्मं त्तो अपना स्वभाव है। धर्म पराधीन नहीं। किसीके 
अवल्म्बनसे धर्म नहीं होता, किसीके दिये दिया नही जाता, 
किन्तु अपनी पहिचानसे ही धर्म होता है। जिसको अपना 
पूर्णानन्द चाहिये हो उसको पूर्ण आनन्दका स्वरूप क्या है, यह 
निदिचत करना चाहिये। जो आनन्द मैं चाहता हूँ वह पूर्ण- 
अबाधित चाहता हूँ, इसलिये जिन आत्माओने वेपी पूर्णानन्द 
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दशा प्राप्त की है उन्हे ज्ञान भी पूर्ण ही है, इसप्रकार जिनको 
पूर्णाननद प्रगटा है वे सर्वज्ष भगवान हैं, उनका और उन्होने 
क्या कहा है उसका जिज्ञासुओको निर्णय करना चाहिये। इसीसे 
कहा है कि प्रथम श्रुतज्ञानके अवलूवनसे ज्ञानस्वभावी आत्माका 
निर्णय करना चाहिये, इसमे उपादान-नि्मित्तकी सधि रहती है। 

ज्ञानी कौन है, सत् वात कौन कहता है, -यह सब निर्णय करनेके 
लिये निवृत्ति लेना चाहिये। जीवको स्ली-कुटुब-लक्ष्मीके प्रेममें 
और ससारकी रुचिसे कमी नहीं होगी तो वह सत्समागमके 

ल्यि निवृत्ति नही ले सकता। श्रुतका अवरूवन लेनेको कहा 
वही अशुभ भावका त्याग आ गया, और सच्चे निमित्तोकी 
पहिचान करना भी आ गया। 

सुखका उपाय--ज्ञान और सत्समागम | 

हे जीव | तुझे चुख चाहिये न ” जो तू सुख चाहता हो तो 

तू पहिले सुख कहा है और कंसे प्रगट होता है उसका निर्णय 

कर, ज्ञान कर । सुख कहाँ है और फंसे प्रगटे उसके ज्ञान विना 
कष्ट सहन करते हुये सूख जाये तो भी सुख नही मिलेगा, 

धर्म नही होगा । सर्वज्ञ भगवान कथित श्रुतज्ञानके अवलबनसे 

यह निर्णय होता है, और ऐसा रिर्णय करना ही प्रथम घर्म 
है। जिसको धर्म करना हो वह धर्मीको जाने औौर धर्मी क्या 
कहता है उसका निर्णय करनेके लिये सत्ममायम करे। सत्- 

समागमसे जिसको श्र् तज्ञानका अवरुबत हुआ कि जहो | परिपूर्ण 
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आत्मवस्तु, यही उत्कृष्ट महिमावान है! ऐसे पर मस्वरूपको मैंने 

अनन्त कालमे भी नही जाना ।--ऐसा रूगते हो उसको स्वरूपको 

रुचि जागेगी और सत्समागमका रग चढ़ेंगा अर्थात् उसको 
कुदेवादि या ससारकी ओरका रग उड जायेगा, रागका रग भी 
उड जायगा और ज्ञानस्वभावकी भोर वृत्ति हो जायगी । 

यदि ज्ञानस्वभावी वस्तुकी महिमा जाने तो प्रेम जाग्रत 
होगा और उस भोर पुरुषार्थ लगेगा। अनादिसे स्वभावकों 
भूलकर परभावरूपी परदेशमे भटकता है, स्वरूपसे बाहर ससारमैं 
भटकेते हुए जीवको महाभाग्यसे परम पिता सर्वज्ञ परमात्मा 
और परम हितकारी गुरु मिले। वे पूर्ण हित कंसे होता हे यह 
समझाते हैं और आत्माके स्वरूपकी पहिचान कराते हैं। अहो, 

अपने स्वरूपको जानकर क्या जिज्ञासुको उल्लास नही आयेगा ? 
आत्मस्वभावकी बात जानकर जिज्ञासु जीवोको उछ्ास आाता 
ही है :अहो!' अनन्तकालसे यह अपूर्व ज्ञान नही हुआ, 

स्वरूपसे बाहर परभावमें अ्रमते हुये अनन्तकाल दु खी होता 
रहा। यह अपूर्द ज्ञान पहले जो कही होता तो यह दुख नही 

होता । इसप्रकार स्वरूपकी लगन लगती है, रस आता है और 

महिमा जागती है और उस महिमाका यथाथर्थेब्पमे अभ्यास 

करते हुये स्वरूपका निर्णय करके स्वसन्मुख होता ह । 

इसप्रकार जिसको धर्म करके सुखी होना हो उसको प्रथम 

श्र तशानका अवलबन लेकर आत्माका निर्णय करना चाहिये। 
भगवान कथित श्रुतज्ञानरूपी डोरकों हढतासे पकड़कर उसके 
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अवलूबनसे स्वरूपमें पहुँच जाना है। श्रुतज्ञानके अवलवनका बर्थ 
क्या ”? जिसको सच्चे श्रुतज्ञानका ही रस है, अन्य कुश्रृतका 
रस नही, संसारकी बातोका रस हट गया है, और श्रृतज्ञानका 
तीन्र रस लगा है, इसप्रकार श्रुतज्ञानके अवलबनसे ज्ञानस्वभावी 
आत्माका निर्णय करनेको जो तैयार हुआ है, उसका अल्पकाहमें 
आत्मभान होगा । ससारका तीत्र राग जिसके हृदयमें घुसता हो 
उसको इस परम शात स्वभावकी वात समझनेकी पात्रता जागृत 
नही होती । यहाँ जो ' श्रुतका अवलबन ” कहा है वह अवलूवन 

तो स्वभावके लक्षसे है, पीछे न फिरनेके लक्षसे है । श्री समयसार- 

में अप्रतिहत शेलीसे ही कथन है। ज्ञानस्वभावी भात्माका 

निर्णय करनेके लिये जिसने श्रुतक्ते अवकवनका यत्न किया वह 
आत्मस्वभावका निर्णय और अनुभव करता ही है, पीछे नही 

फिरता, ऐसी बात ही समयसारमे कही गई है | 

ससारकी रुचि घटाकर आत्माका निर्णय करनेके लक्षसे 

जो यहा तक आ गया उसको श्रुतज्ञानक्रे मवलूवनसे निर्णय होना 
ही है, निर्णय न हो ऐसा नहीं होगा । यहा दीर्घ ससारीकी 
बात नही...यहाँ वो अल्पकालसे मोक्ष जानेवाले जीवोकी बात 
है, सभी बातोमे हां जी हा करे और एक भी बातका अपने 

ज्ञानमे निर्णय करे नही ऐसे 'घ्वजाकी पूछ जैसे ' जीवोकी 

बात यहाँ नही है, जो अन॑ंत्तकाकके ससारका अत हानेके 

लिये पूर्ण स्वभावके लक्षसे प्रारभ् करने निकला है ऐसा 

जीव प्रारभ करनेके पदचात् पीछे नहीं फिरता। ऐसी ही यहा 
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बात है । यह तो अप्रतिहत मार्ग है , पूर्णताके लक्षसे प्रारम्भ 
ही वास्तविक प्रारम्भ है, पूर्णवाके लक्षसे किया गया प्रारम्भ 

पीछे नही फिरता , पूर्णताके लक्षसे पूर्णता होती है । 

"| जिस ओरकी रुचि उसी ओरक्ी छगन 
इससे एक न एक बात धुमा-फिराकर बारबार कही 

जाती है, जिससे रुचिवान जीवको ऊब न आवबे। जिसप्रकार 

नाटककी रुचिवाला नाटकमे ' वनन्स मोर? कहकर अपनी रुचि- 

वाली वस्तुको बार-बार देखता है, उसीप्रकार जिन भव्य 
जीवोको आत्माकी रुचि हुई और आत्माका हित करने हेतु निकले 
वे बारम्वार रुचिपूर्वक प्रत्येक समय-खात्ते, पीते, चलते, सोते, 
बेठते, विचारते निरन्तर श्रुतका ही अवलबन स्वभावके रुक्षसे 
करते हैं, उसमे किसी काल किसी क्षेत्रकी मर्यादा नही करते। 
उनकी श्रुतज्ञानगी रुचि और जिज्ञासा ऐसी जमी है कि कहीं 
से भी फिसलती नहीं। अमुक समय अवलूबन करना और उसके 
पदचात छोड देना ऐसा नही कहा, परल्तु श्रुतज्ञानके अवलबनसे 
आत्माका निर्णय करनेको कहा है। जिसको सच्चे तत्वकी रुचि 
हुई है वह अन्य सब कार्योकी प्रीतिको गौण ही करता है, और 
उसकी परिणति आत्माकी ओर छग जाती है। 

प्रदंन;--तब क्या सत्की प्रीति होनेपर खाना-पीना और 
धधा-व्यापार सभी छोड देना चाहिये ? श्रतज्ञान ही समझसे 
रहना चाहिये, परन्तु समझकर करना क्या? 
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उत्तर:--सत्की प्रीति होनेपर तुरंत ही खाने-पीनेका सब 
राग छूट जाय ऐसा नियम नही, परन्तु उस ओरकी रुचि तो 
अवश्य घटेगी। परमेसे सुस्वुद्धि उड जाती है और सर्वेत्र 
एक आत्मा ही आगे रहता है, मत निरतर भात्माकी ही 

लालसा रहती है। मात्र 'श्र् तज्ञान ही समझते रहना ऐसा 

नही कहा है, परन्तु श्रुतज्ञान द्वारा भात्माका निर्णय करना है; 

श्रुतज्ञाकेक गवक़बनकी घुन आते ही देव, ग्रुर, शास्त्र, धर्मे, 
निदचय, व्यवहार, द्रव्य, पर्याय आदि सभी आश्रय जानकर एक 
ज्ञामस्वभावी आत्माका निश्चय करना चाहिये, इसमें भगवान 

कंसे, उनके शास्त्र कैसे, और वे क्या कहते हैं, इन सबका अवलूवन 
ऐसा निर्णय कराता है कि तू ज्ञान है, आत्मा ज्ञानस्वरूपी ही 

' है, ज्ञानके अतिरिक्त दूसरा कुछ भी तू कर नहीं सकता | 
देव-गुरु-शाख्र कंसे हैं ओर उन देव-गुरु-शासख्रकों जानकर 

उनका अवलूबन लेनेवाले स्वय क्या समझते हैं वह इसमे 

बताया है। है जीव ' तू ज्ञानस्वभावी आत्मा है, तैरा स्वभाव 
जानना ही है, कुछ परका करना या प्ुण्य-पापका भाव करना 

यह तेरा स्वरूप नही,--ऐसा जो बताते हो वे सच्चे देव- 

शुरु-शासतत्र हैं, और उसी प्रकारसे जो समझे वही देव-गरुरु-शाल् 
कथित श्र् तज्ञानको समझता है। परन्तु जो रागसे धर्म मानते 
हो, शरीरकी क्रिया आत्मा करे ऐसा मानते हो, जड कर्म 

आत्माकोी दुख देता है ऐसा कहते हो, वे देव-गुरु-शाख्त 

सच्चे नही, क्योकि वे सच्चे वस्तुस्वरूपके जानकार नहीं, 
परन्तु सत्यसे विपरीत स्वरूप बताते हैं । 
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|__% अतत्षान # शअ्रतज्ञानके भवलंबनका फल-आत्मअनुभव की 

'सैं आत्मा तो ज्ञायक हैँ पुण्य-पापकी वृत्तियां मेरी शैय 

है, वे मेरे ज्ञानसे भिन्न हैं, -ऐसे विचार द्वारा जिज्ञासु जीव 
पहले यथाथे निर्णय करता है, अभी ज्ञानस्वभावका अनुभव 
नही हुआ उसके पहलेकी यह बात है। जिससे स्वभावके लक्षसे 

श्रुव॒का अवलम्बन लिया है वह अल्पकालमे आत्मअनुभव करेगा 
ही । प्रथम विचारभे ऐसा निश्चय किया कि परसे तो मैं भिन्न 

हैँ, पुण्य-पाप भी मेरा स्वरुप नही, मेरे शुद्धस्वभावके अतिरिक्त 

देव-गुरु-शाख्रका भी अवलम्बन परमार्थसे नही, मैं तो स्वांधीन 

ज्ञानस्वभावी हूं,--ऐसा जिसने निर्णय किया उसको ज्ञानस्त्रभावी 
आत्माका अनुभव हुये बिना रहेगा ही नहीं। यहा आरम्भ हो 

इतना जोरदार हुआ है कि पीछे फिरनेकी वात ही नही। 

 पुण्य-पाप मै रा स्वरूप नही, मैं ज्ञायक हूँ! जिसने निर्णयके 
हारा यह स्वीकार किया उसका परिणसन पुृण्य-पापकी ओरसे 
हटकर ज्ञायक स्वभावकी ओर लगेगा। “मैं ज्ञानस्वभाव हू! 
ऐसा जिसने आत्माका निर्णय किया उसको पुण्य-पापका आदर 
नही रहा, इससे वह अल्पकालमें पुण्य-पाप रहित ज्ञानस्वभावका 
अनुभव करके उप्रमे स्थिरता कर बीतराग होकर पूर्ण परमात्मा 
हो जायगा । पूर्णरी ही वात है; आरभ हुई है वह पूर्णताकों 
लक्षमे लेकर ही हुई है, सम्झानेवाले और समझनेवाले दोनोका 
पूर्णताका ही ध्येय है । जो पूर्ण स्वभाव वतते हैं ऐसे देव- 
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गुरु-शासत्र तो पवित्र हैं ही और उस स्वभावकों जिसने स्वीकार 
किया उसका भी परिणमन पविदन्रताकी ओर गया । पर्णको 
स्वीकार किया वह पूर्ण होगा ही | इसप्रकार उपादान-निमित्तकी 

संधि है । 

सम्यग्दशन होनेके पूर्च 

आत्माका आनंद प्रगट करने हेतु पात्रताका स्वरूप कहते हैं। 
है भाई | तुझे घर्मं करना है म! तो तू अपनेको पहिचान । पहले 

सच्चा निर्णय करनेकी वात है । अरे तू है कौन ? क्या क्षणिक 

पुण्प-पापका करनेवाला ही तू है ”? नही, नही, तू तो ज्ञान 
-करनेवाला ज्ञानस्वभावी है। परको ग्रहण करनेवाला या 

छोडनेवाला तू नही है, जाननेवाला ही तू है। ऐसा निर्णय ही 

धर्के प्रथम प्रारभका ( सम्यर्दशेनका ) उपाय है । प्रारभमे 

अर्थात् सम्यग्दर्शनके पहले ऐसा निर्णय न करे तो वह पात्रतामें 
भी नहीं। मेरा सहज स्वभाव जाननेका है-ऐसा श्रुतके 

अवलूम्बनसे जो निर्णय करता है वह पात्र जीव है। जिसको 

पात्रता हुई वह आगे बढ़कर अनुभव करेगा ही। सम्यर्दर्शन 

करनेके लिये पहले जिज्ञासु जीव-धर्मके सन््मुख हुआ जीव-- 

सत्समाग्र्मँ आया जीव श्र तज्ञानके अवलम्बनसे ज्ञानस्वभावी 

आत्माका निर्णय करता है। 

मैं ज्ञानस्यभावी जाननेवाला हू, शेयमें कही राग-द्वष 
करके अठके वह मेरा ज्ञानस्वभाव नहीं। पर चाहे जो हो, मैं तो 
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उसका केवल जाननेवाला मात्र हु, मेरा जाननेवाला स्वभाव 

परका कुछ, करनेंवाला नहीं। मैं जिसप्रकार ज्ञानस्वभावी हू 
उसी प्रकार जगतके बहुत आत्मा ज्ञानस्वभावी हैं, जिन्होने स्वयं 
अपने ज्ञानस्वभावके निर्णयमे भूल की है वे दु खी हैं; वे जब 
अपने ज्ञानस्वभावका निर्णय करेंगे तब उनका दुख टलेगा। मै 
किसीको बदलनेमें समर्थ नहीं। पर जीवोके दुःख मैं ठाल नही 

सकता क्योकि दु'ख उन्होने अपनी भूलसे किये है, वे अपनी 
भूल ठाले तो उनका दुख टलेगा। किसी परके लक्षसे अठक 
जानेका ज्ञानका स्वभाव नहीं--ऐसे ज्ञानस्वभावका भिर्णय 

करना सम्यक्त्वकी पात्रता -है । 



सम्यग्दर्शन प्राप्त करनेकी रीति 
| दूसरा भाग |] 

( समयसार गा. १४४का प्रवचन ) 

सम्यग्दशंनकी जिसको जिज्ञासा है ऐसा पात्र 

जीव प्रथम तो श्रुतज्ञानके अवल्म्बनसे आत्माके ज्ञान- 

स्वभावको अव्यक्तरूपसे लक्षमे लेता है, और उसके 

परचात प्रगट लक्षमें लेकर साक्षात अनुभव करके 
सम्यग्दशन प्राप्त करता है ।-- किस भाति ? वह 
यहा बताया है। 08 8 55 22 205 हा #% 7 | ॥ कं ॥% ४ ॥॥8 8 + ॥ |; % ॥ % 

४, पदचात् आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके हेतु, परपदार्थकी 
प्रसिद्धेकि कारण जो इन्द्रिय और मन द्वारा प्रवर्तती बुद्धिया हैं 
उनको मर्यादारमें लाकर जिसने मतिज्ञान तत्वको आत्मसन्मुख 
किया है... - ” जैसा निर्णय किया था वेसा अब प्रगट अनुभव 
करता है, जो निर्णय किया था उसका फल प्रगठ होता है। 

इस ज्ञानस्वभावी आत्माका निर्णय जगतके बहुत आत्मा 
कर सकते हैं। बहुत आत्मा परिपूर्ण भगवान ही हैं, इससे सभी 
अपने ज्ञानस्वभावका निर्णय कर सकनेमें समर्थ हैं। जो अपने 

क्रात्माका हित करना चाहे उसको हो सकता है। परन्तु जीवमे 

अनादिसे अपनी परवाह नही की | रे भाई तू क्या वस्तु है, 
यह जाने बिना तू करेगा क्या? पहले इस ज्ञानस्वभावी 
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आत्माका निर्णय करना चाहिये। यह निर्णय होते ही अव्यक्त- 

रूपसे आत्माका लक्ष आया, उसके पश्चात पर रक्ष और विकल्प 
छोड़कर स्वलक्षसे प्रगट अनुभव कैसे करना चाहिये वह बताते है। 

इन्द्रिय ओर मनसे जो पर लक्ष होता है उसको बदलकर 

मतिज्ञानको स्वमें एकाग्न करनेसे आत्मा प्रगट प्रसिद्ध होता है 

अर्थात् अनुभव होता है, आत्माका प्रगटरूप अनुभव होना ही 
सम्यग्दशेन और सम्यग्न्ञान है। 

| धर्मके अर्थ पहले क्या करना चाहिये? | धर्मके थर्थ पहले क्या करना चाहिये? 

यह कर्ताकर्सम-अधिकारकी अन्तिम गाथा है, इस गाथामे 

जिज्ञासुको मागे बताया है। लोग कहते हैं कि आत्माको न 

समझ सके तो पुण्यका शुभभाव तो करना चहिये या नही?” 
उसका उत्तर कहते है कि--प्रथम स्वभाव समझना ही धर्म है। 
घर्से ससारका अन्त आता है; शुभभावसे धर्म होता नही और 
धर्मं बिना ससारका अन्त आता नहीं। घम्में तो अपना स्वभाव 
है, इसलिये पहले स्वभाव समझ्षना चाहिये। शुभभाव होता है 
अवश्य, पर वह कतेंव्य नही। शुभ-अशुभ भाव तो अनादिकालसे 
करता आया है, वह कोई धर्मका उपाय नही, किन्तु उस शुभ-- 
अशुभ भावसे रहित ज्ञानस्वभावी आत्माकी पहिचान करना ही 
घर्म है। 

प्रद्ूः--स्वभाव समझमे न आये तो क्या करना, चाहिये ?*- 
समझनेमें देर लगे तो क्या करना चाहिये ? , | 

ना 
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उचत्तर:--रुचिपूर्वक प्रयत्न करे उसको यह बात समझमे 
नही आये ऐसा होता नहीं। समझनेमे देरी लगे वहा समझनेके 

लक्षसे अशुभभाव टलकर शुभभाव तो सहज ही होते हैं, 
परन्तु शुभभावसे धर्म नहीं होता ऐसा जानना चाहिये। जबतक 

कोई भी जड वस्तुकी क्रिया और रागकी क्रिया जीव अपनी 
माने तबतक वह सत्य समझनेके मार्ग पर नही है। 

# सुखका 20.4 सत्यको समझना) 
विकारका फेर जड़का संयोग # 

जीवको यदि आत्माको सच्ची रुचि हो तो वह समझनेका 

मार्ग लिये बिना रहेगा नहीं, सत्य समझना हो, सुख चाहिये हो 

तो यही मार्ग है। चारित्र दक्षामे भले ही विलम्ब हो परन्तु 

मार्ग तो सत्य समझनेका ही लेना चाहिये त! सत्य समझनेका 

मार्ग ले तो सत्य समझे बिना रहेगा ही नहीं। यदि ऐसे मनुष्य 
भवमें और सत्समायमके योगसे भी सत्य न समझे तो फिर 

सत्यका ऐसा अवसर मिलछना दुलंभ है। मैं कौम हू इसको 
जिसको खबर नहीं और यहा ही स्वरूपको भूल जाता है तो 
परभवमे जहाँ जायेगा वहा क्या करेगा? स्वरूपके भात बिना 

शाति कहासे छायेगा ? आत्माके भान बिचा कदाचितु शुभभाव 

किया हो तो उस शुभके फलमे आत्मा नही मिलेगा। आत्माकी 

शात्ति तो आत्मामे है, परन्तु उसकी तो परवाह भी नहीं। 
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असाध्य कौन ओर बुद्धामा कौन! | कोन ? 

जो जीव यहां ही जडके साथ एकत्वबुद्धि करके जडकी 

भाति होगया है, अपनेको भूलकर सयोगहष्टिसि मरता है, 

असाध्यरूपसे वर्तता है अर्थात् चेतन्य स्वरूपका भान नहीं, वह 

जीवित ही असाध्य है। भले शरीर हिले-चले-बोले परन्तु यह 

तो जडकी क्रिया है, उसका स्वामी हुआ, परन्तु अन्तरमे साध्य 

जो ज्ञानस्वरूप है उसकी जिसको खबर नही वह “असाध्य * 

है। वस्तुका स्वभाव यथार्थरूपसें सम्यग्दशन सहित ज्ञानसे न समझे 

तो जीवको स्वरूपका किचित् लाभ नही । सम्यर्दर्शन-ज्ञान द्वारा 

स्वरूपकी पहिचान और अनुभव किया उसको ही “गुद्धआत्मा 
ऐसा नाम मिलता है, वही समयसार है और वही सम्पग्दर्शन 

तथा सस्यण्ज्ञान है, “में णुद्ध हूँ ” ऐसा विकल्प छूटकर एक 
मात्र आत्म-भनुभव हो तब ही सम्यक्द्शन और सम्यकज्ञान 
होता है। सम्यक्द्शश और सम्यकज्ञान भत्मासे पृथक नहीं 
वह शुद्धभात्मारूप ही है। 

सत्य जो चाहता हो ऐसे जिज्नासु-समझदा[र जीवको कोई 

असत्य कहे तो वह असत्यकी स्वीकृति नहीं देगा-वह असत्कों 

स्वीकार न करेगा। रागसे स्वभ्ावका कनुमव होगा ऐसी बात 

उसको जमेगी नहीं। जो सत्स्वभाव चाहता हो वह स्वभावसे 

घिरुद्ध भावकी स्वीकृति नहीं देता, उसे अपना नही मानता । 

कस्तुका स्वस्प धद्व है ढसका उचित पिर्णय किया बौर शागसे 
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भिन्न होकर ज्ञान स्वसन्मुख होते ही जो अभेद शुद्ध अनुभव 
हुआ वही समयसार है गौर वही घर्म हैं। ऐसा धर्म किस 

भाति हो, धर्म करनेके हेतु पहले वया करना ? इस सम्बन्धभे 

यह कथन चलता है। 

| # धर्मकी रुचिवाला जीव कैसा होता है? + | धर्मकी रुचिवाला जीव केसा होता है? # 

घर्मके लिये पहले श्रुतज्ञानगा अवलम्बन लेकर श्रवण- 
मननसे ज्ञानस्वभावी आत्माका निरुचय करना चाहिये कि में 
एक ज्ञानस्वभावी हू, मेरे ज्ञानस्वभावमें ज्ञानके अतिरिक्त कोई 
करने-धरनेका स्वभाव नहीं। इस प्रकार सत॒के समझनेमें जो 
समय जाता है वह मनचन्त कालसे नहीं किया ऐसा अआपूर्व 

अभ्यास है। जीवको सत॒की ओरकी रुचि होनेसे वैराग्य 

जागृत होता है और समस्त ससारकी ओरकी रुचि हृढ जाती 

है। चौरासीके अवतारका दु ख मनमें आने छुगता है कि 'अरे' ! 
यह दु।ख क्या? यह दुख कब तक ? स्वरूपका भान नहीं 

और क्षण क्षण पराश्रयभावमे प्रसन्न होना-यह कोई मनुष्य 
जीवन है? तिर्यंच आदिके द्रु खकी तो वात ही क्या, किन्तु 

इस सनुष्य पर्यायमे भी ऐसा जीवन ” और मरण समय स्वरूप- 

के भात विना असाध्य होकर मरता ?” नही, अब इससे छूटने- 

का उपाय करूँ और शीघ्र इस दु खसे आत्माको मुक्त करू। 

--इस प्रकार ससारका दु ख होते हुये भी स्वरूप समझनेकी 

रुचि होती है। स्वभाव समझनेके लिये जो उद्यम होता है 

वह भी ज्ञानकी क्रिया हैं, संतका मार्ग हैं। 
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जिज्ञासुओको प्रथम ज्ञानस्वभावी आत्माका निर्णय करना 

चाहिये मैं एक जाननेवाला हूँ, मेरा स्वरूप ज्ञान है, वह जानते- 
वाला है, पुण्य-पाप कोई मेरे ज्ञानका स्वरूप नही पुण्य-पापके 

भाव या स्वरग-नक आदि कोई गति मेरा स्वभाव नहीं, “इस 

प्रकार श्रुतज्ञान द्वारा आत्माका निर्णय करना ही धर्मका प्रथम 

उपाय है। श्वुतके अवलूम्बनसे ज्ञानस्वभावका जो निर्णय किया 

उसका फल, उस निर्णयके अनुसार अनुभव करना ही है । 

आत्माका निर्णय “कारण” और आत्माका अनुभव कार्य--इस 
प्रकार यहा लिया गया है, अतएवं जो निर्णय करता है उसको 

अनुभव होता ही है ऐसी बात की है। कारणके सेवन-अनुसार 

कार्य प्रगठट होता ही है। 

| & अन्तर-अंनुभ्नवका उपाय अर्थात् ज्ञानकी क्रिया # 

आत्माका निर्णय करनेके पश्चात् उसका प्रगट अनुभव 
किस प्रकार करना वह बताते हैं। निर्णयके अनुसार ज्ञानका 
आचरण अनुभव है। प्रगट अनुभवर्मं शातिका वेदन लानेके 
लिये अर्थात् आत्माकी प्रगट प्रसिद्धिके लिये, परपदार्थकी प्रसिद्धि- 
के कारणको छोड देना अर्थात् इन्द्रिय और मनका अवलम्बन 
छोडकर ज्ञानको स्वकी ओर मोड़ना । देव-गुरु-शाश्र आदि पर 
पदार्थोकी ओरका लक्ष तथा मनके अवलम्बनके कारण प्रवतेती 
बुद्धबों सकोचकर-मर्यादामें लाकर ज्ञानको अपनी ओर मोडना, 
यह अन्तर-अनुभवका पथ है, और यही सहज शीतलस्वरूप 
अनाकुल स्वभाषमें प्रवेशका ह्वार है। 
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प्रथम मैं आत्मा ज्ञानस्वभावी हु-ऐसा यथाथ निश्चय 

करके, पश्चात् उसका अनुभव करनेके लिये, परकी ओर लगे 
मति और श्रुतज्ञानको स्वकी ओर एकाग्र करना। यथार्थमें तो 
जहा ज्ञानस्वभावकों लक्षगत किया जाय वहा मति-श्रुतका 
उपयोग अन्तरमें जाग्रत हो ही जाता है, इसलिये जो ज्ञान 
विकल्पमें अटका है वह ज्ञान वहाँसे छूटकर स्वभावमे आता 

है। ज्ञान आत्मसन्मुख होते ही स्वभावका निविकल्प अनुभव 

होता है। 

| ज्ञानमें भव नहीं. भव् नहीं । 

जिसमे मनके अवलूम्बनसे प्रवतेते ज्ञानको मनसे छुडाकर 
स्वकी ओर मोडा है अर्थात् परकी ओर लगे हुये मतिज्ञानको 
मर्यादामे लेकर आत्मसन्मुख किया है उसके ज्ञानमें अनन्त 
ससारका नास्तिभाव और ज्ञानस्वभावका अस्तिभाव है। ऐसी 

समक्ष और ऐसा ज्ञान करना उसमे अनन्त पुरुषार्थ है। स्वभावमे 
भव नहीं, इससे जिसको स्वभावकी ओोरका पुरुषार्थ उदय हुआ 

उसको भवकी शका रहती नहीं। जहाँ भवकी शंका है वहाँ 

सच्चा ज्ञान नही, और जहा सच्चा ज्ञान है वहाँ भवकी शका 

नही--इसप्रकार “ज्ञान” और “भव ' की एक-दूसरेमे नास्ति है। 

पुरुषार्थ द्वारा सत्समागमसे अकेले ज्ञानस्वभावी भात्माका 

निर्णय करनेके पदचात् ' मैं अवध हूं या बधवाला हू, शुद्ध हूँ या 

धशुद्ध हूं, त्रिकाछी हुं या क्षणिक हू” ऐसी जो वृत्तिया उढें 
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उनमे भी आत्मशाति नही, वे वृत्तियाँ आकुलतामय है, आत्म- 

शातिकी विरोधिनी हैं। नय-पक्षोके अवलम्बनसे हुए मत सबधी 

अनेक प्रकारके विकल्पोकों भी मर्यादामे लाकर अर्थात् उन 

विकल्पोसे भी ज्ञानकों पृथक् करके श्रुतज्ञानको भी आत्मसन्मुख 

करते हुये शुद्धात्माका अनुभव होता है। इस भात्ति मति और 

श्रुतज्ञानकों आत्म-सन्मुख करना ही सम्यग्दशेनकी रीति है। 

इन्द्रिय और मनके अवलम्बनसे मतिज्ञान पर लक्षसे प्रवर्तता 

है उसको, और मनके अवलम्बनसे श्रुतज्ञान अनेक प्रकारके नय- 

पक्षोके विकल्पों अटठकता है उसको,--अर्थात् बाह्ममे भ्रमते 

मतिज्ञान और श्रुतज्ञानकों मर्यादामें छाकर, अत्तर॒स्वभाव- 

सन््मुख करके, एक ज्ञानस्वभावकों पकड़कर (उपयोगमें लेकर) 
निरविक्त्प होकर तत्काल निजरससे ही प्रगट होनेवाले शुद्धात्माका 
अनुभव करना, यह अनुभव ही सम्यर्दशंन और सम्यश्श्ञान है। 

अनुभवमें आनेवाछा शुद्धात्मा फेसा है? 

शुद्धस्वभाव आदि-मध्य-अन्त रहित त्रिकाछ एकरूप है, 

उसमे बन्ध-मोक्ष नहीं, वह अनाकुल स्वरूप है, 'मैं शुद्ध हैँ कि 
अशुद्ध है -ऐसे विकल्पसे होनेवाली जो आकुलता उससे रहित 
है । लक्ष्यमेसे पुण्य-पापका आश्रय छूटनेसे एकमात्र आत्मा ही 
अनुभवपें आता है, केवल एक आत्मामें पुण्य-पापका कोई भाव 

नहीं। मानों समस्त विश्वके उपर तेरता हो, अर्थात् समस्त 
विभावोंसे भिन्न हो गया हो, -ऐसा चेतन्यस्वभाव स्वत्त्र 
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भख्रण्ड प्रतिभासमय अनुभवमें आता है। भात्माका स्वभाव 
पुण्य-पापके ऊपर तेरता है, अर्थात् उसमे मिल जाता नही, 
उसरूप होता नहीं, परन्तु उससे वृथक-स्वतत्र रहता है। 
इसके अतिरिक्त वह अनन्त है, इसलिये उसके स्वभावका कोई अंत 

नही, प्रण्य-पाप तो अन्तवाले हैं, ज्ञानस्वद्धवध अनन्त है, और 

विज्ञाधन है, एकमाथ ज्ञानका ही पिण्ड है। अकेले ज्ञान- 

पिण्डमे राग-द्वं प किचित् भी नहीं। राग्रका अज्ञानभावसे कर्ता 
था, परन्तु स्वभावभावसे रागका कर्ता नहीं। अख़ण्ड आत्म- 
स्वभावका निर्णय करके पश्चात समस्त विभावभावोंका लक्ष 
छोडकर ज्यों ही आत्मा, विज्ञानधन (अर्थात् जिसमें कोई 
विक्रत्प प्रवेश नहीं कर सके ऐसे ज्ञानके अन्तिम पिण्डरूप ) 
परमात्मस्वरूप समयसारका अनुभव करता है त्यो ही वह 

स्वय सम्यक्दर्शन गौर सम्यकज्ञानरूप है। 

% निश्चय और व्यवदार # | मै | 

इसमें निश्चय-व्यवहार दोनों आ जाते हैं। अखण्ड विज्ञानघन 

स्वरूप ज्ञानस्वभावी आत्मा निदचय है और परिणतिकों स्वभाव- 

सन््मुख करना वह शुद्ध व्यवहार है। मति-श्रुतज्ञानको स्वकी 
ओर झुकानेके पुरुषारथेहपी जो पर्याय है वह व्यवहार है, अखंण्ड 

आत्मस्वभाव निशवय है। ज्यो ही मति-श्रुत ज्ञानकी अपनी 

ओर मोडा और आत्माका अनुभव किया उसी समय आत्मा 

सम्पक्व्पसे दिखता है--श्रद्धामे आता हैं। यह सम्प्रक्दर्शन प्रगठ 
होते समयकी वात है । 
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| सम्पकुदरन सम्यकूदशन दोनेपर क्या होता है! 

सम्यक्दर्शव होनेपर स्व॒रसका अपूर्वे आनन्द अनुभवमे आता 

है, आत्माका सहज जानन्द प्रगट होता है, आत्मिक आनन्दका 

उफान आता है, अन्तरमे आत्मशातिका वेदन होता है, 
आत्माका सुख अतरमें है वह प्रगट अनुभव आता है, यह 
अपूर्व सुखका मार्ग सस्यग्दर्शत ही है। “मैं भगवान आत्मा 

समयसार हूँ “ऐसा जो निविकल्प शातरस भनुभवमे जाता है 

वही समयसार है और वहो सस्यग्दशन तथा सम्यरज्ञान है। 

यहा तो सम्पादशन और आत्मा दोनो अभेद लिए हैं। भात्मा 
स्वय सम्यस्दर्शनस्वरूप है। ५ 

# बारंबार ज्ञानमें एकाग्रताका अभ्याप्त करना * 

सतश्रुतके परिचयसे ज्ञानस्वभावी आत्माका निर्णय करनेके 
पश्चात् मति-श्रुतज्ञानकों उस स्वभावकी ओर झुकोनका प्रयत्न 
करना, निविकल्प होनेका पुरुषार्थ करना यही सम्यकत्वका मार्ग 
है। इससे तो बारम्बार ज्ञानमे एकाग्रताका अभ्यास करना है 
बाह्ममें कुछ करनेका नही। ज्ञानमे स्वभावका अभ्यास करते 
करते ज्यों ही एकाग्र हुआ, त्यो ही उसी समय सम्यस्ज्ञानलूपसे 
यह आत्मा प्रगट होता है। यह ही जन्म-मरण टालनेका उपाय 
है। एकमात्र जाननेका स्वभाव हे उसमें अन्य कुछ करनेका 
स्वभाव नहीं। निविकल्प अनुभवके लिए ऐसा निश्चय करना 
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चाहिए। इसके अतिरिक्त दूसरा माने उसको तो व्यवहारसे भी 
आत्माका निश्चय नही। वाह्मसे दूसरे लाख उपायोसे भी ज्ञान 
नही होता, किन्तु ज्ञानस्वभावकी पकडसे ही ज्ञान होता है, 
सबसेसे एक ज्ञानस्वभावी आत्माकों लेकर, पदचात् उसका छक्ष 

करके प्रगट अनुभव करनेके लिए, मति-श्रुतज्ञानकी वाहर झ् करती 

पर्यायोको स्वसन्मुख करनेसे तत्काल निर्विकल्प निज स्वभाव- 
रसके आनन्दका अनुभव होता है । अन्तरमें हष्टि करके परमात्म- 
स्वरूपका दर्शन जिस समय करता है उसी समय आत्मा स्वय 

सम्यग्दशनरूप प्रगट होता है, एकबार जिसको आत्माकी ऐसी 

प्रतोति हो गयी है उसको फिर विकल्प आये तो भी जो आत्म- 

दर्शन हो गया है उसका तो भान है, अर्थात् आत्मानुभवके 

पद्चात् विकल्प उठे उससे सम्यर्दशेंत चला नहीं जाता सम्यक्- 
दर्शन कोई वेष नही, किन्तु जिसे स्वानुभवरूप परिणमन्र हुआ वह 
आत्मा ही सम्यर्दर्शन और सम्यग्ज्ञान है। 

सम्यर्दर्शनसे ज्ञानस्वभावी आत्माका अनुभव करनतेके पश्चात 
भी शुभाशुभ भाव आते अवश्य हैं परन्तु भात्महित तो जशञान- 

स्वभावका अनुभव करनेसे ही होता है। जेसे-जसे शानस्व॒भावमें 

एकाग्रता बढती जाती है वेसे वैसे शुभागुभ भाव भी हटते जाते हैं! 
बाहरके लक्षसे जो वेदन होता है वह बहुत दु खरूप है, अन्तरमे 

शातरसकी सूर्ति आत्मा है उसके लक्षसे जो वेदन होता हैं वहीं 

सुख है। सम्यग्दर्शव आत्माका गुण है, ग्रुण गुणीसे भिन््त नही 

होता । एक अखण्ड प्रतिभासमय आत्माका अनुभव ही सम्यर्दर्शत 
है, और वह भात्मा, ही है। 
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भव्यक्रो सीख 

है भव्य| आत्मकल्याणके लिए तू यह उपाय कर। अन्य 

सभी उपाय छोडकर यही करना है। हितका साधन बाहर 

लेशमात्र नही। भोक्षार्थीकों सतूसमागमसे ज्ञानस्वरूप आत्माकी 

निश्चय करना चाहिए। पहले अन्तरसे सतुका स्वीकार किए 
बिता सत्स्वरूपका ज्ञान होता नहीं और सत्स्वरूपके ज्ञानें 

बिना भवबन्धनकी बेडी टूटती नहीं। भवबन्धनके अन्त बिना 
जीवन किस कामका ? भवके अन््तकी श्रद्धा बिना कदाचित् पुण्य 
करे तो उसका फलमें राजपद या देवपद मिलेगा, परन्तु उसमे 
आत्माका क्या ? आत्माके भान बिना तो यह पुंण्य॑ं और यह 

देवपद सब घूल समान हैं, उनमें आत्माकी शान्तिका अश भी 
नही । इसलिए पहले श्रुतज्ञान द्वारा ज्ञानस्वभावका हढ़ निवचय 

करनेसे भवकी शका नही रहती, और जितत्ती ज्ञानकी हृढतो 

होती है उतनी शान्ति बढती जाती है। 

भाई, प्रभु ! तू कसा है, तेरी प्रभुताकी मंहिंमा कैसी हैं 
यह तूने जाना नही। तेरी प्रभुताके भान बिना तू बाहरमें इसके- 
उसके गीत गाया करे तो उसमें कही तुझे तेरी प्रभुताका छाभ 
नही । तूने परके गीत गाये पर अपने गीत गाये नहीं, अर्थात् 
अपने स्वभावकी महत्ता जमी नही तो तुझे क्या छाम ? भगवानकी 
मूतिके सामने कहे कि ' हे ताथ, हे भगवान ! आप अनन्त ज्ञानके . 

धनो हो | ' तो सामनेसे भी ऐसी प्रतिध्वनि आती है कि “है नाथ, 
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हे भगवान ! आप अन्त ज्ञानके धनी हो..' अर्थात् जैसा 
परमात्माका स्वरूप है वेसा ही तेरा स्वरूप है, उसको तू पहचान, 

तो तुझे तेरी प्रभुताका लाभ मिलेगा । 

शुद्धात्मस्वरूपका वेदत कहो, ज्ञान कहो, चारित्र कहो, 
अनुभव कहो या साक्षात्कार कहो-जो कहो वह एक आत्मा ही 

है । ज्यादा क्या कहे ? जो कुछ है वह यही एक बात्मा है, 
उसे ही भिन्न भिन्न नामसे कहा जाता है। केवली पद, सिद्ध पद 

या साध्यपद, ये सभी एक आत्मामे हो समाते हैं। ऐसे आत्म- 

स्वलू्पकी अनुभूति ही सम्यग्दशंन है । 
जाम: 0-+०+-- 

सम्यक्त्वके लिए सरस आनन्दकी बात 
श्री समयसारकी १४४ वी गाथा अर्थात् सम्यर- 

दर्शनका मन्न मुमुक्षुको अत्यन्त प्रिय यह गाथा 
आत्माका अचुभव करनेकी रीति बताती है उसके 
प्रवचन आपने पढे | अब यहाँ उसका सार प्रश्नोत्तर 

रूपमें दिया है। बार वार उसके भावोका गम्भीर 
मनन भुसुक्षु जीवको चैतन्य-गुफामे ले जायगा । अंतर थे # 8 पद! मे 2 हू 2 के # के के के के १848 ४ | #॥ दा हज कक से 

सम्यग्दशनका प्रयत्न समझाते हैं और 
श्रुद्धेग विकरपसे आगे ले जाते हैं 

प्रदन:--सम्यरदर्शत करनेके लिए मुसुक्षुको पहले क्या करना 
चाहिए ? 



शअष्ट प्रवचन ] [ १६३ 

उत्तर;--मैं ज्ञानस्वभाव हूँ -ऐसा निश्चय करता। 

(48 वह निर्णय किसके अवलम्बनसे होता है? 
श्रुतज्ञानके अवलम्बनसे वह निर्णय होता है। 

08 वह निर्णय करनेवालेका जोर कहा है?” 

वह निर्णय करनेवाला यद्यपि अभी सबिकल्प दशामे है, 

किन्तु उसका विकल्पके ऊपर जोर नही, ज्ञावस्वभावकी ओर 
ही जोर है। 

आत्माकी प्रगट प्रसिद्धि कब होती है? 

आत्माके निएचयके वरूसे निविकल्प होकर साक्षात् मनुभव 
करे तब । 

#3 ऐसे अनुभवके हेतु मतिज्ञानने क्या किया ? 
वह परसे विमुख होकर आत्मसन्मुख हुआ। 

५ श्रुत्ञानने क्या किया ? 

पहले जो नयपक्षके विकल्पोकी आकुलता थां उससे प्रथक् 
होकर वह श्रुतज्ञान भी आत्मसन्मुख हुआ, ऐसा करनेसे 

निविकल्प अनुभूति हुई, परम जआनन्दसहित सम्यर्दशंन 
हुआ, भगवान आत्मा प्रसिद्ध हुआ, उसको घर्मं हुआ और 
वह मोक्षके मार्ग पर चला । 

098 आत्मा कंसा है ? 

आत्मा ज्ञानस्वभाव ही है, 'ज्ञानस्वभाव ' में रागादि नही 
आते, ज्ञानस्वभावमें इन्द्रिय या मनका अवलूम्बन नही आता, 
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अर्थात् जहाँ “ मैं ज्ञानस्वभाव हूँ ” ऐसा आत्माका निर्णय किया 
वहाँ श्लुतका झुकाव इन्द्रियो गौर मनसे तथा रागसे 
हटकर ज्ञानस्वभावकी ओर हुआ । हसप्रकार ज्ञानस्वभावकी 

ओर झुकनेसे जो प्रत्यक्ष साक्षाद्् निविकल्प अनुभव हुआ 
चही सम्यग्दर्शन है, वही सम्यस्ज्ञान है, वही भगवान आत्माकी 

प्रसिद्धि है। यह सम्यरदर्शन और सम्यरज्ञ/न आत्माकी पर्याय 

है, वह आत्मासे भिन्न नही। 

98 ज्ञानस्वभावके निर्णय द्वारा अनुभव होता है? 
हाँ, ज्ञानस्वभावका सच्चा निर्णय जीवमे कभी किया नही। 

'ज्ञानके बलसे ” सच्चा निर्णय करे तो अनुभव हुये बिना 
नही रहेगा । जिसके फलमे अनुभव न हो वह निर्णय सच्चा 

नहीं । विकल्पके समय मुमुक्षुका वल उस विकल्पकी ओर 
नही किन्तु “मैं ज्ञानस्वभाव हूँ ' ऐसा निर्णय करमेकी ओर 
बल है। और ऐसे ज्ञानकी ओरके वलरूसे आगे बढ़कर ज्ञानको 

अन्तरमें सजोकर अनुभव करनेसे विकल्प छूट जाता है, 
ज्ञानका ज्ञानख्पसे परिणमन होता है। उसको आनन्द कहो, 

उसको सम्यर्द्शन कहो, उसको मोक्षमार्ग कहो, उसको 

समयका सार कहो सब उसमे समाता है। 

(98 आत्माका रस कंसा है ? 
आत्माका रस केवल विज्ञानरूप है; धर्मी जीव विज्ञान- 

रसका ही रसिक है, रागका रस आत्माका रस नही, जिसको 
रागका रस होता है उसको आभात्माके विज्ञान-रसका स्वाद 
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अचुभवमे नही आता । रागसे शिश्न ऐसे बीतराग-विज्ञानरस- 

पूर्वक आत्मा स्वादमे आता है तभी सम्यग्दर्शन है । विज्ञान- 

रस कहो या भतीन्द्रिय आनन्द कहो, सम्यगदर्शनसे उसका 

'स्वाद अनुभवसें भाता है। 
98 में शुद्ध हँ--ऐसा जो शुद्धनयका विकल्प-उसमे अटक जाना 

क्या है? 

वह मिथ्याहष्टिका नयपक्ष है, सम्यग्दशंन तो उस नयपक्षसे 

परे है। विकल्पकी आकुलताके अनुभवमे शुद्ध आत्माका 
अनुभव नही। सम्यग्दशनमे शुद्ध आत्माका निविकल्प अनुभव 
है। शुद्ध आत्माका अनुभव करना वह अन्तर्मुख भावश्लुतका 
काम है, वह विकल्पका काम नहीं। विकल्पसे आनन्द नही, 

उससे तो आकुलता और दु.ख है, भावश्रतमें आनन्द जोर 

निराकुछुता है। 
५98 अन्य विकल्पोकी अपेक्षा क्या शुद्धात्माका विकल्प अच्छा है ? 

घर्मके हेतु तो एक भी विकल्प अच्छा नहीं, विकल्पकी 

जाति ही आत्माके स्वभावसे भिम्त्र है अतः उसको अच्छा 

कौन कहे ? जेसे अन्य विकल्पमें एकताबुद्धि मिथ्यात्व है, 
उसोप्रकार छुद्धात्मंके विकल्पमें एकताबुद्धि भी मिथ्यात्व 

है, समस्त विकल्पोसे परे ज्ञानस्वभावकों देखना-जानना- 

अनुभव करना सो सम्यरददन सम्यर्ज्ञान है, वही समयका सार 
है। भले ही शुद्धका विकल्प हो-परन्तु उसको सम्यर्दर्शन या 
सम्यग्ज्ञान कह सकते नहीं, उस विकल्प द्वारा भगवानकी 
भेट नहीं होती । विकल्प चेतन्यदरवा रमे प्रवेश पानेका हार 



१६६ | | अप्ट प्रवचत 

श् 

नही । ज्ञानवलसे ' ज्ञानस्यभावका निर्णय ' ही चतन्यदरवारमें 
प्रवेश पानेका द्वार है । 

ज्ञानकी प्राप्ति कहांसे होती है? 

ज्ञानकी प्राप्ति सर्वज्षस्वभावी आत्मार्भ होती है जश्ञानकी 
प्राप्ति विकल्पमेंसे नहीं होती। भन्दर शक्तिमेंसे जो पडा 

है वही आता है, बाहरसे नहीं आता। अन्दरकी निर्मल 

ज्ञानवाक्तिमें अभेद हुई पर्याय सम्यस्दर्गन और सम्यस्ज्ञानरूप 
परिणमित हो जाती है। 

सम्यग्दशंन हेतु पहला नियम क्या है ? 
पहला नियम यह है कि * मैं ज्ञानभाव है ऐसा श्रुतज्ञानके 
अवलम्बनसे निकचय करना। सर्वंत्ष भगवावने समवशरणमें 

दिव्यध्वनि द्वारा जिस भावश्नतका उपदेश क्या था 
उसके अनुसार श्रीग्रुकके पाससे श्रवण करके अन्दर भाव- 
श्रुत द्वारा ज्ञानस्वभावका निर्णय करना । भगवानने श्रुतमे 

ऐसा ही कहा है कि ज्ञानस्वभाव छुद्धात्मा है। ऐसा निर्णय 

करके गौतमादि जीवोने भावश्न तरूपसे परिणमन किया, 

उससे “भगवानने भावश्र् तका उपदेश दिया ” ऐसा कहा है। 

भगवानको तो केवलज्ञान है, परन्तु श्रोतागण भावश्र् तवाले 

हैं, इससे भगवानने भावश्लनुतका उपदेश दिया ऐसा कहा 

जाता है। सर्वेज्ञ भगवानके द्वारा उपदेशित श्रुतमे ऐसा निर्णय 

करवाया है कि “आत्मा ज्ञानस्वभाव है। ऐसे ज्ञान- 

स्वभावका निर्णय करना वह सम्यग्द्शन हेतु पहला नियम है। 
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है आत्माका निर्णय करनेके परचात् अनुभवके हेतु क्या करना 
चाहिये ? 

बात्मा वर्थात् ज्ञानकी राशि, ज्ञानपुज, ज्ञानस्वरूप आत्मा 

रागवारा नही, कर्मंवाला नहीं; वह परका करे यह तो 

बात भी नहीं। -ऐसे ज्ञानस्वभावका निर्णय किया वहाँ 

'अब हमको क्या करना चाहिए” यह प्रष्त रहता नही, 

परन्तु जिस स्वभावका निर्णय किया, उस स्वभावकी ओर 

उसका ज्ञान झुकता है। निर्णयकी भूमिकासे यद्यपि अभी 
विकल्प है, अभी भगवान आत्मा प्रगठ प्रसिद्ध हुआ नही, 

अव्यक्तरूपसे निर्णयमे आया है किन्तु साक्षात् अनुभवमे नहीं 

आया, उसको अनुभवमे लेनेके लिये क्या करना चाहिए? 

कि निर्णयके साथ जो विकल्प है उस विकल्पमे नहीं 

अटकना । किन्तु विकल्पसे भिन्न ज्ञानको अन्तर॒मुख करके 
आत्मसन्मुख करना। विकल्प कोई साधन नहीं। विकल्प 
द्वारा परकी प्रसिद्धि हैँ, उसमें आत्माकी प्रसिद्धि नही, 

इन्द्रियोंके विकल्पोकी ओर अटका हुआ ज्ञान भी आत्माकों 
प्रसिद्ध नही कर सकता-आत्माका अनुभव नहीं सकता; 

_ किन्तु उस परकी जोरके झुकावको छोडकर ज्ञानको आत्म- 
सन््मुख करना यही आत्माकी प्रसिद्धिकी रीति है, यही 
अनुभवकता उपाय हैं । 

998 सम्यर्दशेत होनेपर आत्मा समस्त विद्वके उपर तैरता है,-- 
तैरता है इसका क्या अधथे? 
तेरता हैँ अर्थात् भिन्न रहता है; जिस प्रकार पानीमे तेरता 
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मनुष्य पानीमे डूबता नहीं किन्तु ऊपर रहता हूँ, उसीप्रकार 

शानस्वभावरूपसे अपना अनुभव करनेवाला आत्मा, विकल्पोमे 

डूबता नहीं, विकल्पो्में एकाकार होता नही, किन्तु उनके 

3पर तरता है अर्थात् उनसे भिन्त स्वरूप ही अपनेको 

अनुभव करता हैँ। उसमे आत्माकी कोई अचित्य परम 

गम्भीरता अनुभवर्में आती है। 

(98 सम्यक्त्वके प्रयत्तका प्रारम्भ कंसा है ? 

अपूर्व है,-पूर्णताके लक्षसे वह प्रारम्भ है। “ज्ञानस्वभावी 
आत्माका निर्णय ' अर्थात् पूर्णताका लक्ष, उस पूर्णताके लक्ष- 
से प्रारम्भ सो वास्तविक प्रारम्भ है। स्वभावके तिर्णयके 

कालमे “ ज्ञानका ” अवरूम्बन है, विकल्प होते हुए भी उसका 

अवलम्बन नही। विकल्प द्वारा सच्चा निर्णय नही होता, ज्ञान 

द्वारा ही सच्चा निर्णय होता है । ज्ञात स्वय ज्ञानरूप हो और 

विकल्परूप नही हो अर्थात् आत्मसन्मुख हो वह सम्यस्दर्शन 

और सम्यम्ज्ञानकी रीति हूँ। ज्ञान स्वय ज्ञानरूप होकर 

आत्माका अनुभव करवा है। 

अत्यन्त महिमापूर्वक पूज्य श्री कानजी स्वामी कहते हैं 

कि-- अहा | अनुभवदशाका अचित्य स्वरूप आचार्यदेवने 
समझ।या है, ऐसे अनुभवर्म आनन्द-परिणति खिलती हे। 

स्वानुमवर्में ज्ञान भी अतीन्द्रिय है भोर आनन्द भी अतीन्द्रिय 
हैं । है जीवो ! आत्मसन्मुख होकर तुम ऐसा अनुभव करो! 

ता पी जमा 
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है धर्मी श्रावककी दिव्यदाष्टि ४ 
हे बीर सं० २४९०३ भाद्र० शुक्ला २ की 

६ 

सोनगढमें “ भगवान भवन” के वास्तु प्रसंग पर 
मगल-प्रवचन 

.. यह 'आवकाचार ! अन्ध श्री तारणस्वामीने रचा है; 
बे अध्यात्मदण्ियंत थे; करीब ५०० वर्ष पहले मध्यप्रदेशर्सें 

वे हो गये। श्रावक्र्म केला है ओर श्रावककी दिव्यर्डष्ट 
कैसी होती है, उसका इसमें वर्णन है। प्रथम मंगराचरणके 
रुपमें “कारको नमस्कार फरते' हैं-- 

( गाथा-१ ) 

देवदेव॑ नमस्कृत॑ लोकालोकप्रकाशक॑ । 
त्रिढोक॑ अर्थ ज्योति! “कार च बंदते॥ 

भवनपति, व्यन्तर, ज्योतिषी तथा घेमानिक-ये चार 
प्रकारके देव हैं, उन देवोले भी जो चैदनीय ऐसे सर्चेक्ददेव 

तीथेकर परमात्मा च उनकी जकार घाणी वे लोकालोकके 
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प्रकाशक हैं । शानज्योतिरुप सर्वैश्ञ परमात्मा हैं, उनकी केचल- 

शानज्योति व दिव्यवाणी लोकालोककी प्रकाशक है, वह 
मंगलूरूप है। प्रत्येक भाव्माका स्वश्वाव पेसा ही है। भगवानका 
शान व भगवानकी घाणी ऐसे शुद्धात्मस्वभावकी प्रकाशक 
है। #कार वह तीर्थंकर भगवानकी वाणी दे और शुद्धात्मा 
उसका वाच्यरूप होनेसे उसको भी भाव * कहते हैं। ऐसे 
स्ुकारको चन्दन करके यहां मांगलिक किया है। 

श्री तारणस्वामीको #फकारफे ऊपर बहुत प्रेम है। 5४ 
यह सर्चेश्ञ अगवानकी दि्व्यचाणी दे और भगवान खुद भी 
55 स्वरूप है। भसगवानके १००८ नामोंमें सबसे पहला 
€ उकाररूप ” पेसा नाम पं० बनारसीदासजीने लिखा है। 

भगवानकी झकार वाणी सुनकर चार छानकफे घारक गणचधर- 

देव एक उन््तर्मुहतमें बारद अंगकी रचना करते हैं। ऐसे 
सर्वश्देवको घ उनकी वाणीरूप #४क्रारको नमस्कार फरके 

भ्री तारणस्वामीने मांगलिक किया है । 

अय, स्वभावकी प्रकाशक व कुशानकी नाशक पेसी 

जिनवाणी-सरस्वती देवीको नमस्कार करते हैं :-- 

( गाथा-१३ ) 

कुशानतिमिरं पूण. अज्जञन ज्ञानमेषज । 
केवलीटए्ट स्वभाव च जिनसारस्वती नमः ॥ 

जिनेश्धरकी घाणीरुपी सरस्वती कुशान-तिमिश्को 
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मिटानेके लिये परम शानअझ्ननके समान है, ओर केयली प्रभु 

द्वारा देखे गये स्वभावकी वह प्रकाशक दे, ऐसी मिनवाणी- 

रूप सरस्वतीको नमस्कार । 

भाव-सरस्वती तो अन्तरका भावश्युतश्ञान अथवा केचल- 

शान है और द्रव्य-सरस्वती वीतरागफी वाणी है, उसको 
यहां नमस्कार किया है। केसी है यद्द सरस्वती ? शुद्धात्माका 
प्रकाश फरनेचाली है और मिथ्यात्व-अन्धचकरको मिटानेवाली 
है | भावशचुतमें आनन्द्का अनुभव है इसलिये वह “ख-रख' 
है | अन्तरदणिखलि शुद्धात्माका भावशुतशान करना यही 
सरस्वतीकी सच्ची उपासना है, ऐसे भावश्ुतके बिना अज्ञानी 
जीव अनादि कालमें अनेक बार द्वव्यलिगी-द्गिस्बर मुनि 
हुआ ओर पंचमदमतका पालन करके नवमी ग्रेवेयक तक 
गया, किन्तु फिर भी भावशुतके बिना वद्द संसारमें दी रदा। 
शुभरागरमें ऐसी ताकत नहीं जो अश्लान-अन्घधकारका नाश 

कर सके । अश्यान-अन्धकारका नाश फरनेकी ताकत भाव- 

भ्रुतशानरूप सरस्वतीरें दी है। और उसमें निम्ित्तरूप 
घीतरागी सनन््तोंकी वाणी है। दूसरोकी वाणी अज्ञान मिटाने- 
में निमित्त भी नहीं दोती । 

जैसा सुवभाव केवलशानी भगवन्तने देखा वैसे हो 
स्वभावकी प्रकाशक जिनवाणी छै, वस्तुस्वरूपका मैसा शान 
हुआ वेखा ही वाणीमें सहन आय!, उसने शुद्ध आत्मा 
,द्खाया । इस प्रकार शुद्धात्माके प्रकाशक व अज्ञानके नाशक 
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पेलसे सम्पग्शानकों व जिनवाणीको नमस्कार करके उप्तका 

विनय किया | 

इस प्रकार सर्वेक्देवको व् उनकी वाणीरूप सरस्वतीको 

नमस्कार करके अब २3३ थीं गाथामें श्री तारणस्वामी 

सम्यग्दशनका स्वरूप कहते हैं :-- 

€ गाथा-रे३ ) 

सप्तप्रकृति विच्छेदात शुद्धदृष्टिथ दृईते । 
श्रावक॑ अब्रतं जेन। संसारदुःखपरान्मुख ॥ 

शुद्ध दष्टिसे जिसने सम्यक्व प्रगट किया है ऐसा 

सम्यग्दष्टि जीव वीतराग देव-शुरुका सच्चा भक्त द्वोता है 
ओर आवकादिके सम्यकृघर्ंका आचरण करनेवाला द्वोता 

है, तथा स॑ंसारदुःखोंसे वह पराड्मुख होता है । 

देखो, यह सम्यग्द्शन मूल चीज दे । आाधकको भी 
पहले ऐेसा सम्यग्द्शोन होना चाहिये । सम्यग्द्शनके वाद दी 

- पंचम शुणस्थानकी आ्रावकदशा हो सकती है, इसके यिनान 

तो आ्रावकदशा दो सकती है ओर न मुनिदशा । इसलिये 
शआावकाचारमें पहले शुद्ध सम्यग्द्शनकी वात की है | 

अनादि मिथ्यादश्टि जीवको दर्शनमोहकी पांच प्रकृतियां 

होती हें, ओर किसी साद्-मिथ्यादशिको दश्शंनमोदकी सात 

प्रतिया दोती हैँ, अपने शुद्धात्माके श्रद्धानसे जीव जय शुद्ध 
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सम्यग्दशन प्रगट करता है तब सातों प्रकतियोंका उच्छेद हो- 
ज्ञाता है। अनन्तानुबन्धी क्रोध-मान-माया-लोभम, और 
मिथ्यात्व, सम्यफत्वमोहनीय तथा सम्यक् मिथ्यात्वमोहनीय 

ये सात प्रकृतियां दशनमोहकी हैं । अपनी आत्माका शुद्ध- 
स्वभाव अखण्ड श्ञायकरूप है- उसकी दइष्टिसे व अजुभूतिखे जब 

शुद्ध (क्षायिक) सम्यक्त्व होता है तब मिथ्यात्वका व सातों 
कर्मप्रस्तियोंका नाश हो जाता है। कर्सप्रकृतियां तो जड़ हें, 
आत्मा न तो उनका कर्ता है ओर न नाशक, किन्तु आत्मा 
नय शानस्वभावफी प्रतीति करके मिथ्यात्वका अभाव करता 

है तब मिथ्यात्वादि कर्मप्रकतियोंका नाश भी स्वयमेव दो 
ज्ञाता है, ऐसा सम्बन्ध है। 

पक समयमें अनन्त गु्णोसि परिपूर्ण श्ञानानन्द्स्वभाव है, 
उसको भूलकर, रागादि विकार ही में, मथवा देहादिकी 
क्रियाका कर्ता में-ऐसी भ्राति पर्यायसें अपनी भूलसे अपने ही 
अपराधसे जीवने की है, तव कर्सेकी मिथ्यात्वादि सात या 

पांच प्ररृतियां निमित्तरूप हैं, शानस्वभावके सम्यकृपुरुषार्थसे 
उनका छेद हो जाता दे। 

मिथ्यात्वादि भावकर्म है. और कर्मप्रकृति वह द्वव्यकर्त 
है, भावकर्म तो आत्माकी पर्यायमें है, द्वव्यकर्म तो अजीव- 
में है। शानसूर्ति आत्माकी दशिसि जब सम्यग्दशन हुआ तब 
मिथ्यात्वादि भावकर्सकी उत्पत्ति द्वी नहीं हुईं, इसको कदते 
हैं कि भावकर्सका नादा किया। और निमित्तरूप कमेका नाश 
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किया एसा भी 7५ छापे घटा शाप हे । कगीजिगें एम शा 

सोशमार्ग शोध, दवेदरिकी दिधारें भगे भा ड्पप ट्रोगॉनपेधा 

मी गिष्यावभाव थ (पड शामतें 9 धहस्तासुबस्थी कोष: 

माजि-्मोगा तो भेहद, पिकार था पढ़ अम्ल संसाप्का 

का एए था, शोर देदमे िच्च, विकार
ों सिर अकांयगप दावेकी 

इशसे उसका शादा होते पर समा सेतारया सप हो पाता 

ह। शस्पशागदत्टिरी शाहियो शिश्याधारिशी सारिति है। 

हंगेदााझप दशा शाग्गाकी इलटि काश पर फिध्यायाटि 

शायर! दिधमाताश ही गर्ी ई४दस8ी, इसलिये शारराने उसका 

नादा किया पशा सगवधएसे फदया गया मे क्षीर ट्ब्पकर्मऋा 

भो भाई शह्याने किया पैसा थी उपयारसे दवा संप्ा €ः 

हद का्मीपएति हारगाफों दशा सही करती, किस सिध्या: 

झद्धा-मिध्याद्ान थ शागदेप परी धाप्माशी पुश्शझारी थे | 

घष मिध्यास्थारिसाय शइदरर्भ नदी कराते, झिन््तु माग्मा 

स्पर्ध शपने जपरागसे शी सिध्यात्यादि कप परिणमता दे 

भर शम्पद्शगे सुर पुरुषार्थ से मिस्यास्यादि सलत 

भार्योका छेद दोफर, सम प्रक्तिका भी छेद हो जाता है! 

जीयका शुशस्पभाष, पर्यावर्मे घिकार, उसमें निमित्त- 

रूप पमप्रझशि, उसका छेदन्यद सं गाते सम्यग्द्शनके 

मिवा सन्यत्न कहीं भी होती । सात्मा फपा ए, उसका म्वभाय 

क्या है, पर्यायमें अपराध कैसे धें. उसमें मिमित्त फ्या हे 

उसका नाश कैसे दो।-इन सब पातेंका निर्केय करना चादिये। 
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देशसे भिन्न जात्मा शीव है, उसका शानस्व॒भाध है, पर्यायमें 

जो रागादि अपराध दे वह आस्रव-बन्ध है, उसमें निमित्त 
कर्मंभ््कृति दे घद अजीब है, उस अपराधका नाश व निर्मेल 

पर्यायकी उत्पत्ति घट्ठ पंवर-निजेरा-मोक्ष है। ऐसे सातों 

तत्वका स्वरूप जानना चाहिये। दोष जीव सरुवर्य फरता है 
उसमें कर्म निमित्त है, ओर शुद्धात्माकी दश्सि घ॒ छीनताखे 
दोषको छेदने पर कर्मभरकृति भी छूट ज्ञाती हि। 

यहाँ 'शुद्धदष्टि ! कहनेसे क्षायिक सम्यफ्त्व लिया, खातों 
प्रकतिके क्षयले होनेवाले क्षायिक सम्यक्त्वकी उत्कृष्ट बात 

ली। क्षायोपशमिक व औपशमिक सम्यक्त्वमें भी है तो शुद्ध- 
दश्टि; किन्तु क्षायिक सम्यक्त्व उत्कृष्ट घ अप्रतिहृत है। 

शुद्धात्माकी दष्टिरूप सम्यक्त्वसे ही घर्मेका प्रारम्भ होता 
है, इसके घाद दी श्रावकद्शाका पंचम ग्ुणस्थान या मुनिद्शाका 
छठा-लातवां गुणस्थान होलकता है। पहले सम्यग्द्शनके 
आचरणके बिना आ्रावकके या मुनिके कोई आचार नद्दी होता। 
इसलिये सम्यकूभद्धाकी बात मुख्य ( पहली) है; इसीको 
घर्मका सूल कहा है; यथा- दुंसणमूछो घम्मो ??। 

सम्यग्दशन दोले ही सिद्ध समान अपना शुझधात्मा 
प्रतीतिमें-देखने में-अद्ध( नसें-झानमें व् स्वाजुभवर्में आ जातो है। 
और तबसे आत्मासें मोक्षमागंका प्रारम्भ हो जाता है। इसके 

बाद ज्यों-ज्यों स्वरूपसें स्थिरता बढ़ती जाती है त्यॉ-त्यों 

आवकघर्स या सुनिधघर्म प्रगठ द्वोता है। श्रावकपना यह 
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कोई याहरकी चीज नहीं है किन्तु आत्माकी अन्तरकी स्घरूप- 
स्थिरतारूप वीतराणी दशा है। ऐसी दशा सम्यकत्वके बिना 
नहीं होसकती | जिसको सम्यक्त्व नहीं उसको तो अब्नती- 

जैनपना भो नहीं है। सच्चा जैनपना सम्यक्त्वसे ही बनता 

है । शुद्धात्माकी रष्टिके वलसे जिसने मिथ्यात्वको जीत लिया 
घद्दी सम्यग्टष्टि जैन है, इसके बाद ही वरतादिरूप आवका- 
चार होता है। सम्यक्त्वके बिना बतादि करे तो भी घास्तवमें 

वह जैन नहीं, मोक्षमार्गी नहीं, ऐेसा तारणस्वामी भी कहते 
हैं। उसको संप्रदायसे, नामसे या स्थापनासे भले ही जेन 

कहा जाय, किन्तु गुणसे घट्द लेन नहीं, परमार्थसे मोहको 
जीतनेरूप जेनत्व उसको नहीं है। 

देखो, यद मैनका स्वरूप! सच्चा जेन किसको कहना, 
इसकी भी छोगोंको खबर नदीं। पहला घर्मी, जिरूको शत 
नहीं, चारित्र नहीं, किन्तु शुद्धात्माकी दिव्यदष्टि है,-पेसा 
अब्रती सम्यग्टष्टि मेन कैसा हो? यद्दध दिखाया है। जिसको 

बतादि न होनेपरप भी समस्त परभावेसि भिन्न अपने 

शुद्धात्माको देखता है. वह पहले दर्जका जेन है, चद्द घर्मी 
है, वह मोक्षका पृथिक है। ऐसा जैन-सम्यग्टष्टि संखार- 

डुःखसि पराह्मुख है। धद्द भोक्षके लन्मुख है और संसारसे 

पराहझ््मुख हि। 

' ज्ैन अर्थात् जीतनेवाला। किसको जीतनेवाला ? बाहर 

कोई दातु नहीं है, किन्तु अँतरमें राग-द्वेप-मोद-अश्ञानरुप 
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शर्म है उसको सम्पफ्त्वादि भावोंसे जो जीते-नष्ट करे वह 
सच्चा जैन है। ऐसा जेनत्वका प्रारम्भ सम्यग्दशनके दारा 
मिथ्यात्वको जीतनेसे होता है। अपनी पर्यायमें जो सिथ्यात्वादि 
इानु है उसको जो स्वभावके आश्रयले जीते घही जैन है। 
ज्ेनत्वका पहला नम्बर सम्यकक्त्वसे ही शुरू होता है, इसके 
बिना “ज्ेन ” में नम्बर नहीं मिल सकता। घाहमे वतादि 
शुभावचरण करे उससें पुण्य है, परन्तु आत्म-शानके बिना 
भवदुःखसे छुटकारा नहीं होता; इसलिये कहा कि सम्यस्दष्टि 
भवहठुःखसे पराह्मुख है। रागादि तो भवका हेतु है, इसलिये 
रागमें जो धर्मे मानता है वह वास्तपमें भवदुःखसे पराहम्ुख 
नहीं है, वद्द तो मोक्षसे पराहमुख है, और भवचद॒ःखके 
सन््मुख है। घर्मी सम्यग्दरष्टि जीव गृहस्थ हो तो भी भव- 
दुशखसे पराह्मुख ओर मोक्षसुखके सनन््मुख है।-यहदी है जैन ! 

जैनपना तो उसको कहते हैं कि जिसमें संसारदुःखसे 
घ उसके कशरणोंसे विमुखता हो व स्वभावकी रून्मुखता 

हो। संसारदुःखसे विपरीत ऐसे आत्मिक खुखको भोगने- 
चाला धर्मात्मा जैन होता है; ऐसे जेनको अपने आत्माकी 
द्व्यदष्टि होती है। अपने शुद्ध शानानन्द स्वभावसें अन्तर्॑ष्टि 
करने पर संसारदढुश्खसे पराह्ष्मुख द्वो जाता है अर्थात् 

विभावमेंसे उनकी परिणति' हट जाती है ओर स्वभावकी ओर 
झुक जाती है। चोथे गुणस्थानमें अन्नती सम्यम्दष्टि भी ऐसा 
होता है। श्रावकपना व सुनिपना तो इसके बाद आता है। 
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तीथेफरदेव क्या कहते हैं, साधु क्या कहते हैं च शानी 
क्या कहते हें-यद्द भी जिसको खबर नहीं और अपने आपको 
' जन ” या भ्रावक मान ले, किन्तु यहां श्री तारणस्वामी उसको 
सच्चा जैन या सच्चा श्राधक नहीं कद्दते। जेन दोनेके लिये 
अंतरसें प्रयत्त करना पड़ेगा और आ्रावकद्शा (पंचमगुणस्थान) 

के लिये तो ओर भी ज्यादा प्रयत्न करना पड़ेगा; फिर 
मुनिदशाके वीतरागी प्रयत्नकी तो वात द्वी क्या? 

में शुद्ध शान-प्रकाशी चेतन्यखर्य आत्मा हैं- ऐसी शुद्ध- 
दृष्टि करनेवालेको भगवान जैन कद्दते हैं, ओर वह संसारखे 

पराड्मुख होते हैं। आकुलता वद दुःख है। सस्यस्दष्टिने 
निराकुल आनन्दका अज्ञुभव किया है इसलिये वद् दुखसे 
पराहुमुख है। डुःखसे रहित पेसे अतीन्द्रिय आनन्द्का स्वाद 
जिसने नहीं लिया डसको भवद्ु खसे पराड्म्मुखता नहीं दो- 
लकती। आत्मा अतीन्द्रिय आनन्दका भंडार है, उसमें घुसकर 

अन्तरमें एकाकार होकर जो सम्यग्दष्टि हुआ, जैन हुआ 
उसकी परिणति भवद्ु/खसे पराडमुख हो गई व स्वभावसुस्त 
के सन्मुख हो गईं। अभी उसञ्रको राग भी है, किन्तु उसकी 

दृष्टि रागसे विमुख है,--परिणतिने अपना मुँह स्वभावकी 

ओर फेर छिया है। 

जलब सस्यग्दशन हुआ तभीसे सम्यन्टष्टि खुखका ही अज- 
भव करनेवाला है, और रागकी जो आकुलता है उससे वह 
पराइमसुख दे, अर्थात् शुद्धदप्ट्मिं शुद्धताकी ही प्रधानता है, 
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थशुद्धताकी गमोणता या अभाव है। अपनेमें अतीन्द्रिय आननद्- 

का भण्डार उसने देखा है। परकी ओरसे व विकारको ओर 

से अपना सुँद (दृष्टि) हटाकर स्वभावकी ओर फेर 
लिया हि। में पुण्य-पापका कर्ता, अल्प पर्याय जितना ही में, 
देहादिकी क्रियाका कर्ता में, ऐसी जो अनादिकी विपरीत 
मान्यता थी तब स्वभावले विमुखता थी, उसको टारूकर 

अब रागसे विमुख हुआ व स्वभावके सन्मुख हुआ; परिपूर्ण 
शान-दर्शन-आनन्द्स्वभाव ही में हँ--ऐसे स्वभाव-सन्मुख 
हुआ तब पर-राग घ अपूर्णताकी तरफसे मुँह वापस फ्रेर 
छिया, सारी दृष्टि ही पलट गई। इसीका नाम है दिव्यट/श्ठ ! 

जो धर्म लेनेको आया है उसको परीक्षा करके घर्मकी 

लच्ची पचान फरनी चाहिए। घर्स तो अपूर्ये अमूल्य 'चीज् 

है। इसके लिये आत्मा क्या, जड़ क्या, जात्माकी क्रिया 
कोनली, विकार कया, सोक्षमागें क्या-इन सबकी पहचान 
करनी चाहिए। कौनसा भाव घसे' है, कौनसा भाव घम्म 
नहीं हि-इसकी पहचानके बिना चमके बदलेमें अचमे ले 
लेगा या जीवके बदलेमें अजीवको जीव समझ लेगा, या 

विकारको चमे मान लेगा,- उसको सच्चा घम् कहांसे 
मिलेगा ? परखे-विकारसे शिन्न अपना अखली स्वरूप क्या 
दे उसकी खोज करना चाहिए। जिसने अपने अन््तरसें 

आत्माकी खोज की वह सम्यग्दष्टि भवद्दुःखले परांगसुख है। 
ऐसी दशा चतुर्थ गुणस्थानम होती है, इसके बाद शुद्धताकी 
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प्ृद्धि होनेपर पंचम शुणस्थान द्ोता है, वहां श्रावकके बारह 
प्रत, ग्यारद्द प्रतिमा आदि होते हैं। 

पेसे धर्मात्मा-आवककी दृष्टि कैसी होती है यह बात 
गाथा रे५४में श्री तारणस्थामी फद्दते हैं- 

(गाथा ३५३) 

द्ृव्यदष्टि च सम्पूर्ण शुद्ध सम्यग्दशन । 
ज्ञानमय साथ शुद्ध करणाज्ञयोग चिन्तन॥ 

देखो, यहां करणानुयोगके चिन्तनमें द्वव्यट छिकी बात ली | 

शुद्धात्माकी दष्टि करना यही समस्त अज्ुयोगोंका फल है। 

ह द्रब्यानुयोगर्में आत्माके अध्यात्म-अनुभवकी वात है, 

98 करणाचुयोगमें आत्माके खक्ष्म-परिणार्मोका कथन दि, 

098 कथानुयोगसें तीथकरादि पुराणपुरुषोंकी आराधनाका 

घणैन है, 

9 चरणाजुयोगमें आवक तथा मुनियोके आचारका वण्ैन है। 

लेकिन चारों अजयोगका सच्चा रहस्य शुद्धात्माकी 

दृष्टिसे डी समझमें आता हैं। यहां कहते हैं. कि द्वव्याथिक- 

नय पूर्ण द्ृब्यकों देखनेवाला है, संपूर्ण आत्मद्रव्यकों देखना 

ही शुद्ध सम्पदशन है। “ द्रव्यदष्टि सो सम्यग्दष्टि ” पूर्ण 

स्वभावको देखनेवाली दृष्टि पही शुद्धदष्टि हैं ओर वही 

सम्यग्दशन है। जिकाली स्वभावरूप वस्तु-जिसमें विकार नहीं, 
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शुण-गुणी सेदका विकल्प नहीं, परसे सम्बन्ध नहीं-ऐेसे 
प्काकार शुद्ध असेद द्वव्यकों देखना-अज्ुभवर्में लेना सो 

सम्यग्द्शेन है। इसमें अपने भात्मा पर ही दृष्ट्रि है, दूसरों- 
के ऊपर दृष्टि नहीं है । शुभभावके समय बाह्यमें पंचपरमेष्ठी 

पर रूक्ष जाये ओर भक्ति-पूजाका भाव हो, किन्तु उस समय 
भी सम्यग्दष्टि की दृष्टि अपने चेतन्य भगवानके ऊपर ै। 
अन्तरमसें अपने चेतन््य भगवानको देखना (अद्धना) सो 

सम्यग्दशन है। सस्यग्दशन परके रक्षसे नहीं होता, अपनेमें 
पर्यायके लक्षसे भी नहीं होतत। मेरा आत्मा अलन्त गु्णोका 
पिड है, में ही उसका आधार हैं और अनम्त शुण 
आधेय हैं, ऐेसे आधार-आधेय आदिके विकल्प भी द्रव्यह्टि- 
में नहीं हैं। एकाकार द्रव्य ही निविकव्प अ्तीतियें आया है। 

इस प्रकार पूणे ज्ञायक आत्माको देखनेवाला जो द्वब्याथिकनय 

है वही द्वव्यदश्टि है, वही सम्यग्द्शन है, ऐसे सम्यर्दशनसे 
ही स्वघरमें वास होता है, यही सच्चा वास्तु है। 

देखिये, यह आत्माका वास्तु होता है। इंट-पत्थर 
के घरमें आत्माका वास नहीं है, आत्माका वास तो 
अपने अनन्त गुण-पर्यायरूप चेतन्यघरमें है। इंट-पत्थरका 
मकान तो जड़का बना हुआ है वह आत्माका खघर 
नहीं है, आत्माका स्वघर तो चेतन्यमय है। द्रव्यच्ष्ठिसे 
ऐसे आत्माम्में जिसने भपवेश किया उसने स्वघरसें वास 
किया | तारणखामी कहते हैं कि जिस दृष्टियें संपूर्ण 
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द्रव्य आया उस दृष्टिमें आत्माका वास हुआ, ऐसी दृष्ठिवाले 

जीवने आत्म-धरमें वास किया। अब्ानसे विकारमें वास 
था उसको छोड़कर सम्यक्त्वके हारा अब पवित्र चेतन्य- 
घरमें प्रवेश किया, यह मंगल वास्तु है। भगवान ! 
अपने स्वघरमें आकर वसे | दृव्यदण्रिमें आया वह्दी संपूर्ण 
आत्मा है। अकेली पर्यायको लक्षमें लेनेसे भी संपूर्ण द्वव्य 
प्रतीतिमें न्दीं आता । पर्याय भले पूरी द्वो तो भी वस्तु इतनी 
मात्र नहीं है इसलिये वह अपूर्ण है। एक गुण, गुणरुपसे पूर्ण 
दो किन्तु पूरी चस्तु तो एक ग्रण जितनी नहीं 8; इसलिये 
गुण-पर्यायके सेदसे सम्पूण वस्तु अनुभव नहीं आती। पूरी 
चस्तु जितनी हो उतनी लक्षमें ले तभी संपूर्ण दष्टि कहछायगी | 

द्रव्यटश्टिमें जो अस्ेद स्वभाव आया वही सम्पूर्ण आत्मा है, 
इसलिये द्वव्यशशिको सम्पूर्ण दृष्टि कहा। पेसी दृष्टिके विना 

सम्यर्द्शन होता नहीं, ओर इसके बिना क्रावकका एक भी 
चर्म नहीं हो सकता। 

पूर्ण द्रव्यकों देखना जिसका प्रयोजन है वह द्वव्याथिक- 

नय है, ऐसे द्वव्याथिकनयसे जिसने आत्माकों देखा उसने 

अपने आत्मामें भोक्षका मण्डप रोपा। सम्यग्दशन है सो 
आत्माके भोक्षमण्डपका मेंगछ-स्तंभ है। जैसे लम्न-मण्डपमें 
मंगल-स्तस्भ रखते दें वेसे यहां मोक्षदी लगनमें साधकजीव 
मड़लरुपसे सम्यग्दर्शनरूपी माणिक-स्तम्भ रखते हैं। सम्यर- 

दुन-शान-चारित्र-तप वे चार मोक्षमार्गके सतस्भ हैं, उनमें 
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भी सम्यग्द्शन मूल है! सम्यग्दशनके बिना आ्रावकघर्स या 
सुनिधघर्स भी नहीं होता । लम्यग्दशनकफे बिना भगवानकी सच्ची 
परमार्थ-सक्ति या ज्ञिनवाणीकी सच्ची उपासना नहीं होती। 

ऐसे शुद्ध सम्यग्द्शनका लाभ द्वव्यटष्टिसे होता दे। 

देखो, यह आत्माके छाभकी वात! देहसें विराक्ममान 

भगवान आत्मा है उसका लक्ष करनेसे सम्यग्द्शनका सचाया 
लाभ दोता है । “लक्ष का लाभ है। 'लक्ष ' कहनेसे लाख 
रुपया नहीं परन्तु चेतन्यंका लक्ष, उलीसें सच्चा लाभ हि। 
सम्यग्द्शनके बिना जीवको घर्मंका सच्चा लाभ नहीं होता 

&_ु अकेली शरागको मंदतासे धर्मेंका लाभ नहीं होता, 

08 करोड़ों रुपयोंकी लक्ष्मीसे भी घर्मका लाभ नहीं होता, 

(8 कुटुग्व-परिवारसे भी घर्मका ऊाभ नहीं होता, 

(8 चेतन्यके लक्षसे ही घर्मंको छाभ होता है। 

यहां 'शुद्ध! सस्यग्द्शन कददा है; ' शुद्ध ' का अथे है 
निश्चय; व्यवहारमें जो शुभराग है वह “शुद्ध” नहीं है । 

जो पराध्चित श्रद्धा है या भेदरूप अ्रद्धा है वह शुद्ध दृष्टि 
नहीं है। शुद्धआत्माकी दृष्टि वद्दी शुद्ध श्रद्धा है। ऐसी दृष्से 
ही शानमय शुद्ध आत्माका अनुभव द्वोता है, स्वभावके आननन्द- 
के अजुभवका लाभ शुद्ध इप्टिसे ही मिरूता है। श्रावकपना 
इसके वाद होता हे । 

भाषामें या अक्षरोंमें ज्ञान नहीं है, अन्दर चेतन्य पदार्थ- 
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सें शान है, उसका अज्ञुभव दोनेसे दी मोक्षमाग दो सकता 
है, गृहस्थ-भ्रावकको चोथी भूमिकारममें इसका अज्ञुभव द्ो- 
जाता है। देखो, यह करणानुयोगके चितनका फल। जैन- 
घर्के क्रिसी भी अनुयोगका फल शुद्धात्माकी जोर दी के 

जाता है। करणाजुयोगमें भी आत्माके सूृध््म परिणामका 

विचार करके, उलका ज्ञाननद्वारा आत्मा त्रिकाल है-इसको 
जाने तब करणानुयोगके चितनका फल जाये। शुद्धात्माको न 

जाने तो करणाहुयोग आदिका सच्चा फल आता नहीं । 

शानावरणादि आठ कर्म, उसकी १४८ प्ररृतियाँ, इनमेंसे 
पत्येद् गुणस्थानमें इतनी प्रकतियोंकी सत्ता, इतनीका उदय, 

इतनीका वन्ध, इतनीकी व्युच्छिन्षि-इत्यादि करणालुयोगकी 

विचारणाका फल क्या? तो कहते हैं कि स्व-परके सूक्ष्म 

परिणामकी विचारधारामें शुद्ध द्रव्यस्वभावका लाभ द्ोना 

यही उसका फल है। करणाजुयोगमें भी वीतरागताका ही 

तो उपदेश है। लेनधर्सके चारों अछुयोगका या सभी शार्ख्रों- 
का सार भगवानने 'वीतरागता” कहा है' ( पंचास्तिकाय 

गा० १७२ )। यह वीतरागता फैसे दो? सभी शास्रोंका 
तात्पय घीतरागता है, करणालुयोगका तात्पये भी वीतरागता 

है पर-निमित्त-राग या सेदके ऊपरसे दष्टिको दृदाकर 

शुद्ध-भात्माके ऊपर दृष्टि देनेसे बीतरागता दोने ऊूगती है 
ओर यही शासत्र-पठनका फल है। अकेले शब्दोंको कण्ठस्थ 
फर लेनेसे शाख्रका फल नहीं मिल जाता । 
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अब द्वव्यालयोगका अभ्यास करनेके लिये श्री तारण- 

स्वामी कहते हैं-- 

( गाथा-३५६ ) 

द्रव्यान्योग उत्पाध द्रव्यदृष्टि च संयुत । 
अनन्तानन्तरिष्टंते स्वात्मान व्यक्तरूपय॑॥ 

द्रव्याजुयोगका अभ्यास करना चाहिए, खाथ्ें द्ृव्याथिक 
नयसे शुद्ध आत्माकी दृष्टि भी प्राप्त करनी चाहिए, जिससे 
अपने शुद्धआत्माके समान जगतकी अनन््तानन्त आात्माएँ 

प्रगटरूपसे द्खिलाई पड़े। 

देखो, ये श्रावकका काम ! शआ्रावकको भी द्रव्याजुयोगका 
अभ्यास करना चाहिए और शुद्धदृष्टि प्रगट करनी चादविए। 
आत्मा क्या है) स्वभाव क्या है, विभाव क्या है, अजीव 
कया है, इन सबफा अभ्यास तत्त्वदष्टिसे करना चाहिए। 
द्रव्यकी अर्थात् शुद्धात्माकी जिसमें प्रधानता हो ऐसा  द्वव्या- 

नुयोग उत्पाथ ” अर्थात् अपने शानमें उसका अभ्यास करके 

सस्यग्शान उत्पन्न करना, द्वव्याउचुयोगका ऐसा अभ्यास 
चीतरागताका कारण है। 

चारों अजुयोगमें द्वव्यानुयोगका अभ्यास अष्त्मप्राप्तिका 
मुख्य साधन है। उसके साथ शुद्धरष्टि भी करनी चोद्िए। 
अकेला .रलक्षी अभ्यास कर छें उसकी घात नहीं है, किंतु 
शुद्धआत्माकी अन्तगदष्टिके साथ अभ्यास करनेकी यात है। 
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शुद्धरष्टिके बिना शान भी सच्चा नहीं होता। आत्माको 
शुद्धटष्टिसे जो देखता है उसको सब आत्मा भी शुद्धस्वभाव 
वाले दिखते हैं। रागकी दृष्टि हटकर शायक स्वभावको 
दृष्टि हुई तब अपना आत्मा परमात्मखुखसे परिपूर्ण देखा, 
अपनेमेंसे पर्यायच्ुद्धि छुट गईं, और दुूसरोंकों भी अकेली 
पर्यायदष्टिसे न देखकर उनके स्वभावको देखता है। अनंत 
आत्मा भिन्न-भिन्न हैं और प्रत्येक आत्मा परिपूर्ण है-यह 
जैन सप्ेन्ष परमेश्वरने साक्षात् देखी हुईं बात है। “ अन्तमें 
तो सब एक दी हैं? ” तो कद्दते हैं कि नद्दीं, मुक्तअवस्थामें 
भी अनन्त सिद्ध आत्माओकी प्रत्येककी अपनी अपनी शभिन्न- 
भिन्न सत्ता है, मुक्त जीव पक नहीं, अनन्त हैं। अनादिसे 
प्रत्येक जीव भिन्न है, व मोक्षमें भी अनन्तकाल तक भिन्न 
ही रहते हैं । 

सर्वश्देवकी स्तुति करते हुए साधक कद्दता दे कि छे 
सर्वेश्ष प्रभो! आप सभी आत्माओंको शुरू शायकस्वरूप, 

अपनी-अपनी पृथक् सत्तावाले देख रहे दो व ऐसा ही आपकी 
चाणीमें आया है। राग आत्माका वास्तविक स्वरूप नहीं, 
सम्यग्दष्टि अपने आत्माको व दूसरे आत्माकों भी, रागको 
गौण करके शुद्ध शायकस्वभावरूप देखता है, यद्द सच्चे 

शानकी रीति है। पर्यायमें विविधता है--कोई अनन्त संसारी, 

कोई बीतरागी, कोई रागी, कोई कर्ससे वंधा हुआ, कोई 

मुक्त,-किन्तु पर्यायके भेदको गोण करके यदि द्वव्यदप्टिसे देखा 
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जाय तो सभी जीव शुद्ध-चुझ एकस्वभाषी हैं, स्वभाचमें फके 
नहीं है। प्केन्द्रियले लेकर पंचेन्द्रिय या सिद्ध-सभी जीव 
चैतन्यज्योत्ति हैं; इन्द्रिय आत्मा नहीं है, आत्मा तो चैतन्य 
है। पेसा वस्तुस्वरूप अन्तरटष्टिवंत सम्यग्दष्टि ही देखते हैं। 

पर्यायमें तो सभी जीवोंको शुद्धता प्रगट नहीं हुईं है किन्तु 
जिसने अपनेमें पर्यायकों मोण करके शुद्ध द्ृव्यको प्रगट देखा 

वह सभी जीवोंसें भी पर्यायकों भोण करके शुद्ध स्वरूपको 
प्रगट देखता है। 

अहो, आत्माके स्वभावकी असली वस्तु तो यह है! 

अपने ऐसे वस्तुत्वमें आत्मा बसता है। क्या ईट-पत्थरोंमें 
आत्मा बसता दे ?--नहीं; ईंट-पत्थरके घने हुए मकानमें 
चैतन्यमूर्ति आत्माका वास नहीं द्ोता; चेतन्यका वास जड़में 

केसे दो लकता दे? चेतन्य स्वरूप आत्माका वास्तु तो अपने 
अनन्त निर्म ग़रुण-पर्यायमें ही है | -यह है चेतन्य भगवान- 
का सचा वास्तु । 

अब द्रव्यदष्टिकी द्व्यता दिखाते हैं-- 

( गाथा-२०७ ) 

दिव्य द्रव्यदृष्टि च स्वेज्ञ शाश्वत पद । 
नंतानंत चतुए्ठ च केवल पद्मम धुवं॥ 

द्रव्यदष्टि अपूर्व है-दिव्य है- शोभनीक है, ज्ञो अपने 
आत्माको सर्वेज्ञ व अविनाशी पदमें दिखाती है, ज्ञो अनन्त- 



१८८ ] [ अष्ट प्रदशन 

शान दद्दोत सुख और दीयेरूप चतुण्यकों झलकाती है। जो 
केवल, परसंग रहित निःश्चक अविनाशी, प्रफुछित कमलके 
समान विकसित व निरलेप आत्माको प्रकाशित करती दै। 

ऐसी दिव्यदष्टि आवकोंको भी होती है। द्रव्यदशिको 
दिव्य कदकर शुद्ध निम्चयनयकी या द्र॒व्याथिकनयको 
महिमा बताई है। ऐसी दिव्य द्रव्यटश्टिका अभ्यास जीवको 
चीतरामताकी व आत्माहुभवकी गशुफाम पहुँचा देता है। यह 
दिव्यरृष्टि मोक्षमागम परम सद्दायक है। मोक्षमार्गकों देखनेके 
लिये यह द्व्यचछु है। इसके बिना मोक्षमार्ग देखा नहीं जाता | 

देखो तो सही, सन््तोंने आत्माकी कैसी मद्दिमा की है! 
आत्माका कैसा ग्रणयान किया है! किन्तु छोगोंको खेतस्य- 
तत्वकी महिमाकी खबर नहीं। 

द्रव्यदष्टि दिव्य है, अपूर्य है, एक शायक परमानन्द 
आत्माको देखनेवाली दृष्टि ही दिव्य है, चही प्रधान है ओर 

घद्दी अपू्चे है। ऐसी दृष्टि एक समयमें पूर्णाननदसे भरपूर 

भगवानको देखती है इसलिये वह पूर्णदष्टि है। इसके 

सिवाय बाहाटदष्टि-व्यवहारदष्टि तो जीवने अनन्तबार की, 

वष्द अपूषे नहीं, दिव्य नहीं। स्वेश स्वभावसे भरा हुआ 

जो शाभ्यत चैतन्यपद् उसको द्व॒व्यटष्टि देखती है इसलिये 

घद्द दिव्य है। अदा, यद्द दिव्यटष्टि अपनेमें सर्वेश्षपदको 

दिखाती है। अपनेमें डी सवेशता भरी हुईं है चंद इस 

दिव्यदष्टिके द्वारा ही दिखछायी देती है। सपेशपदके 
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निधानको यह. दिव्यदर्टशि ही खोलती है। परकी स्बेशता 

परमें रही, अपना सर्वेशपद अपने स्वभावमें है, उसको यह 

द्रष्यदष्टि देखती है। पेसी दृष्टि प्रगट करना यद्द तो 

आवकाचारसे भी पहलेका धर्म है; सुनिधर्स तो इससे बहुत 

ऊँचा है। पहले अन्तरकी दिव्यरष्टिसे अपने स्वभावको देखे 

इसके बाद ही श्रावक्र्म या मुनिधघर्म हो सकता है| 

अपने शायक स्वभाषको देखने वाली यह दृष्टि अपू्चे 

है, चद निज पदको दिखाती है; ओर ऐसी दृष्टि प्रगट करना 
घष्टी जैनपना है। किसी व्रादिमें या वस््रके त्यागर्में जेनत्व 
नहीं रद्ता, जेनट्व तो आत्माकी सच्ची दृश्टिमें व लीनतामें 
रहता है । नित्यानन्दी प्रभु-धुवपद् आत्मा उसको धुवदधष्टि 

देखती है; इसी दृ्टिको 'दिव्य' कदते हैं क्योंकि चही आत्माको 
देखने वाली दिव्य आंख हि, वही अपूर्व ( अतीन्द्रिय ) चक्षु 
है, दिव्यचछ्षु है । यह बद्दारकों आंखे तो मिद्टीकी हैं; जो 

परको ही देखे व स्वको न देखे घह दिव्यटष्टि नहीं। 
अपने अंतरमें सर्वेशपदको छो देखे वही दिव्यदष्टि है। यह 
दृष्टि अनन्तचतुष्टयस्वरूप अपनी आत्माको झलकाती है। 
नलिसको पेसी दिव्यदष्टि हुई उसको आत्मामें अबइय अनन्त- 
चतुष्टय झलकेगा । 

देखो, यदद धर्मी श्रावककी दिव्यदष्टि ! केचल अर्थात् 
असहाय-दूसरोंकी जिसमें सहाय नहीं, रागका या इन्द्रियोंका 

जिसमें अवर््लंबन नहीं, परका जिसमें सक्ू नहीं, जिसमें 
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विकार नहीं, -ऐसे अबद्धस्पृष्ट आत्माकों देखने वाली ज्ञो 
दृष्टि है बह सस्यग्दशन है, उसीको यहां दिव्यदश्टि कदी है। 
दिव्यहष्टि कहो या द्रव्यदष्टि कद्दो, या भूत्तार्थदडष्टि कहो, 
सस्यग्दशंन कहो;- यही आवकर्घर्मका व मुनि्धर्समका मूल दै। 

परमानन्दस्वरूप आत्मा बाहरकी दृष्टिसे नहीं दीखता, 
डसको देखनेचाली तो दिव्यदृष्टि है। पेसी व्व्यदशिसे चेतन्य- 
कमलका चिकास होकर केवलशान खिल जाता है, और अनन््त- 
चतुष्टय झलक उठते हैं। पेसे चेत्तन्यकमलकों खिलानेवाली 
(विकसित करनेवाली) यह दिव्यदृष्टि है। भीतरमें केवल- 
शानस्वभावको देखनेवाली शुद्धदष्टिके बलसे अनन्त यतुष्टय- 
कमल विकसित होजाता है, आत्मा प्रफुब्लित दोता है, कितु 
ऐसी दृष्टिके बिना कोई रागसे या व्यवहार-क्रियासे आत्मा 

प्रफुछित नहीं होता, संकुचित द्ोता है| 

देखो, यह दिव्यदष्टिको मद्दिमा! पेसी दष्टिसे आवक 
भी अपने ध्व-असदहाय-चेतन्यकमरूकों एकाकाररूप देखता 
है, और इससे अनन्त छुख पाता है। इाकिसें कारणरूप जो 

चतुष्टय विद्यमान हैं. उनके ऊपर दृष्टि छगानेसे वह चतुष्टय 

कार्येरुप व्यक्त हो जाते हैं। जिसमें अनन्त चतुष्ठय भरा 

हुआ है पेसे निर्लेप चैतन्यस्वभावके ऊपर दृष्टि लगाकर 

अभ्यास करते करते पर्यायमें चद्द खिल ज्ञायगा। किन्तु इसके 

सिवा अन्य किसी उपायसे,-रागादिके, निर्मिसके या 

व्यवद्वारके अभ्याससे केवलशान होगा ऐसा यद्द दृष्टि नहीं 
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दिखिछाती; और यदि ऐसा देखे तो वद्द दृष्टि सच्ची नहीं । 

आत्मामें अनन्त चतुष्टय भरा है उसको धर्मीकी दृष्टि 
देखती है, और उसमें एकाग्र होनेसे ही पर्यायमें परमात्मपद् 

खिलता है,-पेसा यह दृष्टि दिखाती हैं। इसके सिवाय 
परमात्मपद् होनेकी अन्य कोई क्रिया नहीं, दूसरा कोई 
यथार्थ कारण नहीं। 

यह द्रव्यटष्टि कहो, व्व्यदष्टि कहो, घर्मकी नींव कहो, 
इलके बाद ही विशेष स्थिरता दोनेपर आ्रावकपना या मुनि- 

पना आता है। जितनी रशागरहित स्थिरता हुईं उतना 
निशरचयघर्स है और आवककफे या सुनिके प्रत-महावत आदि 
ज्ञो शुभविकवप हैं. वद्द व्यवद्दास्घर्म है; किन्तु ऊपर कही 
ऐसी छुद्ध दिव्यटप्टिके बिना कभी न तो सच्चा आ्रवकपना 
होता है ओर न मुनिपना। इसलिये श्रावकर्च्सके वर्णनमें 
पहले यह दृष्टि दिखायी। 

जय हो ऐसी दिव्यटश्कि धारक सन््तोंकी ! 



तीनो लोक दिखाते हैं । 
जिसके स्वाभाविक वल-जलका 

निधि-दल थाह न पाते हैं। 

रत्नत्रयकी सुर-सरितासे, 
शुद्ध हुआ जो द्रव्य महाच् । 

उसी आत्मरूपी सद्गरुरुकी 

आतम शास्त्र, धर्म भातम ही 

तीर आत्म ही सुखदायी । 
आत्म-मनन ही है रत्नत्रय 

पूरित मवगाहन सुखधाम । 

ऐसे देव, शासत्र, सद्गरुरुवर 

घमं, तीथंको सतत प्रणाम । 

; 
3 ; 
; 
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करते हैं पूजन विद्वान । ; 

आतम ही देव निरजन, 

आतम ही सदुगुरु भाई ! ई 

की 




